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चुष्ण का ऐसिदासिय चरित्र श्पर 


आर्य जीवन की नई समस्याएँ 


“ुगों के परिवर्तन से धर्म में भी परिवर्तन होता रहता दै और 
धर्म में परिवर्तन द्वोने रो लोक की स्थिति में भी परिवर्तन हो जाता 
है 7 १ महाभारत का यह कथत हमारे देश के इतिहास में थार-बार 
सत्य प्रमाणित द्वौता रहा है। 

परिस्थिति पलटने पर मनुष्य की प्रेरणाओं, श्रद्धाओं, विचारों 
तथा कत्पनाओं में भी परिवर्तन आने लगते है । ये ही मनुष्य की 
कार्यत्र्ाल्री निर्धारित करती हैं, इसलिए इनके अनुसार ही मलुप्य 
का स्वरूप बनता जाता है । ६ 

से ही परिवर्तन के मोके मनुष्य के, विशेषकर उन्नत भुप्य के 
सामने बहुत बड़ी विकद समस्याएँ ला देते हैं । नवीन विरोधी परि- 
स्थिति के साथ संघर्ष करने के सिवा उन समस्याओं को सुलमाते 





* महाभारत ; बन पर्ब--हनुमानजी का भौमसेन को उपदेश । 

* गीता में भी कहा है--अद्धासयोष्यं पुरुषों यो गच्छुद्ध/ स 
एवं सः--भद्प्य श्रद्धामय है, जिसकी जैरी श्रदूधा रहती है, वह 
बेसा दी द्वोता हे । 


२ हमारा देश 


चलना आदमी के लिए लाजिमी हो जाता है ॥ भजुष्य.का अपना ही 
धर्म--उसका विवेक, उसकी विचारशक्ति यह प्रइन हल करने में लग 
जाती है कि जीवन को सुचार रूप से बिताने के कौन से सार्ग, कौन 
से सुन्दर साधन हैं १ इस नवीन परिस्थिति में हमारे कैसे का्यं होने 
चाहिए ? हमारा कर्च॑व्य क्या है ? 

बेता और द्वापर युग के सन्धिकाल में आरयो के सामने ऐसे ही 
प्ररन्न आ उपस्थित हुए थे। उत्त समय तक दिवामुर संग्राम' तथा 
दस्यु, परि! और वात्यों के साथ के युद्ध को वीते बहुत दिन हो चुके 
थे । रामायण काल के दक्तिण के 'राज्षसों' के साथ का आयों का युद्ध 
भी समाप्त हो चुका था । इस समय तक वर्तमान भारत के अधिकाश 
मांग में आयें की बस्तियाँ स्थापित ही चुकी थीं। वे आर्य अपने उन 
नये श्रदेशों को सच्चे अर्थ में अपना बना चुके थे । उन प्रदेशों में 
पहले से नित्रास करनेवाले लोगों के साथ आये का चलनेवाला “कलह- 
काल! भी समाप्त हो चुका था। अब वे दोनों ही यथासंभव शाति- 
पूर्वक रहने ओर देश को उन्नतिशील बनानेवाले कार्यों में लग गये 
थे । पर साथ ही यही समय धा जब विश्वास संबंधी श्रार्य विचार- 
धार शार्येतर विचार-धारा से बड़े जोरों से टकराने लगी थी । 

सास्टृतिक विकास की दृष्टि से श्रधिकंश श्रार्येतर जातियों तन 
तक आयो की समुन्नत कोटे तक नहीं पहुँच पायी थीं। उनके बौच 
पत्थर, इच्त दवा साँपों की पूजा प्रचलित थी ! इन पिछद्ी हुई जातियों 
के बीच रहर्र अपने विझास की रफ़्तार जारी रख पाना आययों के 
लिए बहा कठिन साबित होने लगा। इस कठिन समस्या के हल करने 
के उनके लिए तीन दी उपाय दो सझते थे। पदला उपाय पिछड़ी 
जातियों को नष्ट कर देना हो सकता था। पर वई दृष्टियों से यह असंभव 
सा ही था । एक तो पिद्दर्ी जातियाँ संख्या में आया छी अपेक्ता की 


आये जीवन कौ नई समस्याएँ इ 


अधिक थीं, दूसरे उनके न हो जाने पर प्रदेशों का विकास भी रुक 
जाता भर तब आय॑ भौ पिछड़ी जातियों फी भाँति ही फठिनाई में 
बड़ जाते । दूसरा उपाय यह था कि आर्य पूर्णतया पिछदी जातियों 
में ही घुत्त मिलकर एक है! जाते । पर इस रास्ते में विफसित ध्यार्य 
जाति का अपना जातौय स्वाभिमान ही सबसे बड़ा थाघक था । तव 
आया के सामने एक तीसरा उपाय सिर्फ यद्वी रद जाता था कि थे 
पिछड़ी हुई जातियों फी भी अपनी कोटि में ऊपर खीच लाने की चेश 
करें और उस भाँति अपने बिकास का पथ खुला रखें । 


वास्तव मैं ही द्वापर युग के आरंभ से हम ध्यार्य विचार-घारा 

की तौसरे उपाय में संलग्न हो गया देखते हैं। वैदिक विचार-धारा में 
इसी समय से बहुत बढ्रे-बढ़ें कांतिकारी परिव्तेन स्थान जमाने लगे। 
पिछ़़े हुए लोगों को ऊपर उठाने का काम आसान नहीं था। इसके 
लिए उच्च बैंदिक विचारकों फो नीचे मुकना पड़ा । नये ऋत्प-विकसित 
लोगों को आर्य सभ्यता के अंचल मैं से आने के लिए वैदिक घ॒र्म फो 
डी अपना स्वहूप परिवर्तित करने फे लिए वाध्य होना पड्ढा । दैदिक 
अर्म तथा पिछड्ी जातियों के विश्वास में आदान-प्रदान की क्रिया भारंभ 
ही गयी । समूचे द्वापर युग के ग्यारह सौ बर्ष में ( मोटा-मोटी २४५०० * 
ई० पू० से १४०० ई० पू० तक ) आर्य विचार-धारा का इतिहास 
बैंदिक धर्म के पिछड़ी जातियों के विश्वास के साथ समन्वित होने का 
इतिहास है। इसी घटना को हम तत्कालीन सामाजिक काति त्तमा 
मद्दान्‌ ऐतिदासिक राजनैतिक उधल-पुथल की जड़ सें काम करता 
पात्ते हैं। इसीलिए भारतीय जीवन घारा के प्राणपूर्ण सिलसिले की 
जाँच करते समय तत्कालीन राजनैतिक घटनावली पर दृष्टि डालने के 
पदले हम उस समय की विचार-धारा से परिचय श्राप्त करने के लिए 
आध्य हो जाते हैं । 


संघर्ष के बीच 


पिछ्द्ी जातियों के साय पाला पढ़ने पर आर्य विचारकों ने वास्तव 
में द्वी अपने महान्‌ होने का परिचय दिया है । इस मौके पर उनके 
कार्य ठीक उसी ढंग के हुए हैं जैसे किसी परिवार में बड़ों के दोटों के 
प्रति हुआ करते है। बड़ों की जैसी ममता अपने बच्चों के प्रति रहती 
है वैसी ही आर्य विचारकों ने पिंक विचारवालों के साथ दिखलाई थी । 
पिछड़ी जातियों के विश्वास आर्य विचारकों की दृष्टि में बच्चों के 
खिलौने सरीख्ते थे । वे खिले'ने उन्हें अपने निज के लिए उपयोगी 
नहीं ये, पर सिर्फ इसीलिए उन्होंने उन खिलौनों को द्वी नश्ट कर देने 
की वात नहों सोन्‍्ची । वे ब्चे” उन्हें प्रिय थे, इसलिए झआर्य विचारक 
स्वयं दी उनके खेल में सहयोग देने लगे। 

आर्य पिचारकों का धर्म किसी प्रकार के अंधविश्वास पर अवलं- 
कित नहीं या, इसीसिए वे बड़े सहनशील और दूसरों झे श्रति सदानुभूति 
रखनेवाले ये।वे सममते ये कि किसी मी घर बा विश्वास को संपूर्ण 
सत्य का ८ीक नहों मिला रहता । इसीलिए यदि कसी के मन को 
पत्थर, इत्त वा सर्प की पूजा से शांति मिलती हो तो उस में साम- 
झवाद दस्त देना उनके अधिकर के बाहर की ब'्त है 


संघर्ष के बीच * श्‌ 


पर साथ ही पिछझ्ी जातियों को विकसित ज्ञान फी ओर सोच 
लाना वे श्मवश्य ही श्यपना कर्तव्य सममते ये। इसी विचार से 
अभावित हो उन्होंने बेंदिक धरम की महुत सी शटिलताएँ स्वयं ही दूर 
कर दीं। उस समय तक शार्यो' का विचार-शास्त्र सिर्फ उच्च श्रेणी के 
विद्वानों की हो कल्पना फी चौज थी । साधारण सोगों में भी उसका 
अचार हो सके, ये भी उसे श्यपना सक्रें इस विचार से धायों' ने इस 
समय से अपना विचार-शात्त सहज बनाना आरंभ किया ॥ अत्प- 
संस्कृत लोगा के लिए बेदिऊ विचारों को बुद्धियम्य घना देने के लिए 
पिद्दड्ी विचार-धारा के विश्वास संबंधी सांचे में ही उच्च वेदिक आदर 
डाले जाने लगे। कई उच्च बेदिक आदर्श पिदद्शी जातियों के बीच 
प्रचलित आख्यान, किस्से, कह्दानी तथा विश्वास संबंधी विचारों के 
साथ मिश्रित कर दिए गए । इस संमिभ्रण के चारण सर्प, इक्त, पहाद 
और तारों कौ आराधना को भी बैंदिक धर्म में आश्रय मिलने लगा । 
इससे प्रादिम से आदिम जमाने के अंधविश्वास से लेकर बुद्धि को 
प्रेरित बरनेदाले सर्वोच्च कोटि तक के विचारों का समावेश एक दी 
भर्म में दोने लगा । यही धर्म आगे चल कर किसी एक देव वा व्यक्त 
के नाम से नहीं।, बल्कि देश के ही नाम पर द्विन्दू धर्म कददलाने लगा । 
अल्यविकसित विचारघारा के साथ संमिश्रस होने के कारण 
बेदिकथर्म का स्वरुप अवश्य ही कुछ विकंत हो गया | ऋग्वेदकालीन 
ऋषियों की स्वच्छ, स्पष्ट, सत्य की निकटवर्ती विचारधाय भें जादू-टोना, 
तंत्र-मंत्र का संमिथ्रण कर दिया जाने लगा । इससे बेदिक धर्म का 
साधारण पैमाना अवरय ही कुछ नीचे आ गया । पर दूसरी और 
उन्हीं '्पियों के विचारों का अल्प-संस्कृत लोगों के विश्वास में प्रवेश 


हो जाने से उन निम्न फ्ोटि फे क्लोगों को विचारधारा का स्तर बहुत 
ऊपर उठ आया $ 


झ हमारा देश 


इस मौके पर आायों की कर्तव्य-बुद्धि को जिस भावना से प्रेरणा 
मिली भी उसे गोता का एक सारयर्मित शब्द--लोकसंप्रह' व्यक्त 
कर देता है। इस शब्द का अर्थ है--लोक-कार्यो' के यथावत्‌ रूप से 
निर्वाह करने की प्रवृत्ति | उन आरयों को दृष्टि भावनाओं की अपेक्ता 
व्यावह्वरिकता की ओर कहीं अधिक यी । सच्चाई और देश के प्रति 
की अपनी जिम्मेतरी वे भली भाँति सममते थे । इसी काल में 
उन्होने अपने को सच्चे अर्थ में ब्राह्मण बना लेने की चेश की है। 
उनके लिए ब्राह्मण होने का मतलब शुद्ध अन्तःकरण का तथा कसी 
के प्रति भो एणा और हिंसा की भावना से रहित रहना या । अपने महान 
अयल में" बे आर्य सफल हुए थे | इसीलिए मानव-कल्याण के लिए 
स्टृति की रचना करनेवाले मन्नु ने उनका उल्लेख करते हुए कहा है-- 
इस देश के अप्रजन्मा ब्राह्मणों से एथ्वीतल के समस्त मानवों ने 
अपने-अपने चरित्र को सीखा था 7? * 
आज से साढ़े धार हजार वर्ष पूर्व न्नोता और द्वापर युग के 
सन्थिकाल में पिछड़ी हुई जातियों को उन्नत संस्कृति के स्तर पर ले 
आने की चेश करने वाले महान्‌ आर्यो' का हमारा देश बहुत ही 
ऋणी है । उनके ही भगीरथ श्रयत्नों द्वारा बेदिक धर्म की धारा, 
जिसका छ्ोत ऋग्वेद काल में उच्च विचारों के दविमालय में ही था, 
श्रव समतल भूमि पर अवदीर्ण हुई थी । गगा की द्वी भाँति इस 
वेदिक धर्म कौ धारा का भी रंग हमारे निचले पदेशों में झा जाने 
पर दिमालय के स्रोत की भाँति स्वच्छ नहीं रह गया था । पर जिस 
अकार गया हमारे कन्याण के लिए ही मटियाला रूप धारण करती हैं, 
उनके वैसा रूप धारण करने से दी हमारी भूमि वनती है, हमारे प्रदेश 
ऊँचे और उरा बनते हैं, उसी माँति वैदिक धर्म में भी पिछड़ी जातियों 


* मनुस्‍्टति : २॥ २० 





संघर्ष के बीच ७ 


के विश्वास मिल जाने पर उसके मटियाले रूप द्वारा दी हमारे 'ट्विन्दू 
शर्म का आविभोव हुआ है, हमारी संस्कृति तथा सभ्यता ऊँची उठी 
है और हमारा देश मदान्‌ बन पाया है । वैदिक धर्म को गंगा को 
सर्वलाधारण फे लिए भी मुप्राप्य करा देने का भगीरथ प्रयत्त करने 
वाले ञ्र्यो' की ही कीति का परिणाम कनि रवीन्द्रनाथ अपने चित 
को शांत भाव से पुण्यतीर्थ में जाग्रत कर 'एदइ भारतेर मद्ामानवेर 
सागर तौरे' के रूप में देखते और गान करते हैं-- 

४-*'*“छुदद भारतेर महामानवेर सागर ठोरे 

केह नादि जाने कार थाह्वाने कत मालुपेर धारा, 

वूर्वार स्नोते एक्ष कोया छते समुद्रे हज हारा । 

हेथाय आस्य॑, देथा अनाये, हेथाय द्वाविद, चीन, 

इक हूण दल पाठाल मोगल पुकोदेद्दे हल छीन । 

3 है है] 

सारा मोर माप्ते सबाइ बिराजे केह नहे नहें दूर, 

आमार शोणिते रयेछे ध्वनिते तार पिचित्र सुर ॥ 

८ ८ | 

पुसो हे आय, एसो अनाय॑, हिन्दू मुसलमान, 

एसो है पतित, होक अपनीत सब अपमान भार 

मार अभिषेक एसो एसो खरा, मंगल घट हय निज्ञे भरा 

सथार परक्षे पविद्य-करा सी नीरे 

आजि भारतेर सहासानवेर साग्रन्‍्तीरे ॥ ” १ 





१ ग्ीताश्जलि । 


मंत्र से तंत्र 


भसब लोग जीवन के कठिन तथा मांधातिक स्वर्लों को 
सुरक्षित अवेतीर्ण कर जाएँ, , सब आनन्द का स्वरुप देखे सकें, 
सभी सदूबुद्धि प्राप्त करें और सब कोई सर्वत्र नंदित हों ।/ * यही 
भावना बैंदिक धर्म को सार्वजनिक रूप प्रदान करने के काल में आयों 
के विचार में सब से श्रमुख थी। ऋम्बेदेआलीन संत्र तथा उनके 
द्वारा व्यक्त किए गए घर्म का आदर्श बहुत ऊँचा था, सर्वशाधारण 
उसे अपना नहीं सकता था, आर्य विचारक अपना वह उन्नत आदरो 
अव्योन्षत विचारवालो पर जबर्दस्ती लाद भी नहीं सकते थे, इसी से 
बाध्य हो उन्होंने अपनी ही उपासना पद्धति में बहुत से परिवर्तन 
किए । 

इस परिवर्तन के ही कारण हम ऋग्वेद के भत्रों को इस काल 
में अपववेद के तंत्रपूरो विचारों में पलट गया देखते हैं। 

अथर्ववबेद में प्रतिपादित सिद्धत्तों का आधार आर्य तथा आर्यतर 





१ सर्वस्तरतु डुगाणि , सर्वो भद्रारि पर्यतु। 
सर्व: सदूबुद्धिमाप्नोतु, सर्व: सर्वत्र नन्‍्दतु ॥ 


अंन से संच घ 


दोनों जातियों का ही विश्वास है | संगव है इसी कारण आरंभ में, 
अयर्ववेद के वेदों के बोच परिगण्तित किए जाने में कठिनाई उपस्थित 
हुई थी ।* ऋग्वेद से तुलना करने पर हम वास्तव में दी इस 
चौथे बेद--ध्यथर्ववेद में बहुत मारी विभेद पाते हँ। ऋग्वेद के 
मंत्रों द्वरा मानवी श्षद्धा फी अभिव्यक्ति की गई है । उनके द्वारा 
सीधे सरल भाव से अपने उपास्यदेव कौ स्तुति तथा सत्य तत्व की खोज 
को गई है । कुछ मंत्रों में रोग दूर करने, विरोधी देवताओं का कोप 
शांत करने तथा विरोधियों को नप्ट करने की भी इच्छा प्रकट की गई 
है, पर ये मंत्र उप्त वेद के गोण विपय से संबंध रखते हैं.। 
ऋग्वेद के ऋषियों ने “जादू ठोने” से संबंध रखनेयाले विचारों तथा 
देवताओं को न तो प्रश्नय दिया है और न श्पने मंत्रों द्वारा वैसे 
पिद्धांतों को प्रोत्साहना ही दी है । पर अधर्ववेद का मुख्य विषय दी 
ऋग्वेद से बिलकुल मिन्न दै। इसके मंत्र अंधविश्वास के साधन 
बन गए हैं। इस बेद का मुख्य विपय ही जादू डोना या विस्तृत 
अर्थ में कद्दा जाए तो--'तंत्र”ं धन गया दै। इसका दृ्टिकोण ही 
अज़बेद से भिन्न हो गया है । 


अथ्॑वेद में पिछड़े विचारों का दृष्टिकोण स्पष्ट कलक जाता है। 
इस रष्टिकोश के लिए जेसा स्वाभाविक है, इसमें भय की मात्रा 
बहुत अधिक है । रोजमर्रे के जीवन के रोग और खत्यु जैसे शोक 
तथा अकाल, भूकंप आदि संकट स्वाभाविक रूप में यहाँ नहीं लिए 
जाते | इत सबका कारण किसी देवताविशेष का कोप ही माना 
जाता है । उन देवताओं को कूर स्वभाव वाला होने की कत्पना 
की जाती है इसौलिए उनको रुचि के अचुसार बलिदान आदि कर 
यज्ञ पूरा कर उनको खुश करने का विधान यतलाया गया है । अपने 


* राधाकृष्णन ; [शठांबा मीमी02०ए05. ४० १९२ 





श्० - हमारा देश 


शरीर को कट दे उन देवताओं की आराधना में लगे रहने पर वे 
खुश हो सकते हैं भौर तब उनकी हृपा से मनुष्य प्राकृतिक शक्तियों 
पर भी दिजय प्राप्त कर सकता हैं । इसी काल में तपस्या के स्वरूपों 
में हम पंचार्नि तापने, ऊर्द बवाहु सड़े रहने जैसी बातें पाते हैं। झत्यु 
के बाद स्वर्ग अथवा नरक जैसे लोकों में जाने की कल्पना का भी 
आविर्भाव इसी समय हुआ था | ये सब ख्याल अबवबा विधान 
विकसित वियार वाले आयो को भले ही प्राद्य न रहे हों, पिछशी 
अनार्य जातियों के लिये अवश्य द्वो बहुत अधिक महत्व रखते थे) 
उन्हीं जातियों का ख्याल रस कर द्वी आयों ने उनके अपने उपास्य 
से निम्नमोटि के बहुत से देबता अपना लिए ये। कुछ वैदिक देवताओं 
का भी स्वरूप इसी समय से आयेतर जातियों के कत्पनाजुसर 
पलटा जाने लगा था । 

रद्र का स्थान ऋग्वेदीय देव संडली में बहुत नगण्य सा था, पर 
अथर्ववेद में उनका भद्दत्व बहुत अधिक बड़ गया है। रद्राध्याय में 
कहा गया है कि विज्ध में ऐसा कोई भी स्थान नहीं है, चाहे वह 
स्वर्गलोक में, अंतरिक्ष में, भूतल के ऊपर या भूतल के नीचे हो, 
जहाँ भगवान रद का आधिपत्य न हो । रुद्र जगत के समग्र पदार्थों 
के स्वामी है। वे अन्नों के, खेतों के, वनों के अधिपति हैं, साथ ही 
साथ चोर, डाकू, ठग आदि जपन्य जीवों के भी वे स्वामी हैं। 
अयवबेद में उनके नामो में भव, शर्व, पशुपति तथा भूतप्रति गरिनाए 
गए हैं।१ पद्ुपति से उनके सिर्फ गाय आदि जानवरों पर के 
अधिकार का ही तात्पय नहीं है * बल्कि वश्च' के भीतर मनुष्यों की 





3 आ० ११--३, १ 
* तवेस पह्च पश्रों विभक्ता 
गावो अश्वा, घुदपाः अजावय- | अ० ११-२,६ 


मंच से संत - श्र 


भी गणना कर दो गई है। इस प्रकार पश्ष के तांत्रिक अर्थ का 
आभास हमें सर्वप्रयम अथर्ववेंद में ही मिलता है । 

तत्कालीन मनोमबनाओं के अनुरूप दी अयर्ववेद में रुद् से 
प्रार्थना की गई हँ---हे रद, दिव्य अग्नि से हमें संत्रस्त ने कीजिए । 
यद्द जो बिजली दीस रही है उसे मेरे सिर पर न गिरा कर कहीं 
अन्यत्र गिराइए !! * इस मंत्र से रद्र के 'शिवत्वा का भी पता चलता 
है। दे भयानऊ पद्य की भांति उम्र तथा भयद अवश्य हैं, पर साथ 
ही साथ अपने भक्तों को विपत्तियों से बचाते और उनका मंगल 
साधन करते हैं । साथ ही उस काल में रोग निवारण की कला भी 
बहुत महत्त्व रखती थी। इसलिए रद की रोग निवारण करने को 
शवित का भी अनेक बार उल्लेख आता है । 

ऋग्वेद से एक चड्ा पार्यक्य अथर्ववेद में यह भी शा जाता है 
कि जहाँ ऋग्वेद के अधिकांश देवता पुरुष वर्ग के हैं वहाँ अथर्ववेद में 
उनके ज्लीवर्ग के होने की कल्पना की गई है । अत्येक महान देवता 
अपनी “शक्ति” के हो द्वार काम करते हैं यद्द धारणा दद कर दिये 
जाने के कारण आगे चलकर उप्ती की नौव पर तंत्रवाद की सारी 
इमारत खड़ी की गई। जहाँ तक स्वयं शक्ति की पूजा का प्रश्न है, 
इसमें सन्देद गद्दो, यह पहले आर्गरेतर जातियों में ही श्रचालित थी और 
उनसे हो इसे आयों ने अपनाया है । आरंभ में दुर्गा! की पूजा 
विंध्य की पहाड़ियों में निवास करनेवाली कुछ जंगली जातियों के ही 

$ मरा नः सं छूत्रा दिव्येनाग्निना 

अन्यत्रास्मद्‌ विद्युत पाठयैताम्‌ । झ० ११-२९, २६ । 

इस संबंध में विशेष जानकारी के लिए श्री बलदेव उपाध्याय 
लिखित 'रूद की बैंदिक कल्पना शीर्षक लेख विश्वभारती पत्रिका के- 
आशिन १६६६ दि० के अंक मैं देखना चाहिए | 
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थौच प्रचलित थी ! थ्राय जब उन जातियों के संसर्य में आये तब 
उन्होंने दुर्गा! को शिव की पत्नी के रूप में मान लिया और उनका 
नाम उमा दिया । डुर्गा विध्वंसक शक्तियों की देवी मानी जाती थीं 
इसलिए उनका रुद की ही पली बनाया जाना स्वाभाविक था । वैसा 
मान लेने पर फिर उनका सिलसिला ऋग्वेद की रद्राणी, भवानी आदि 
देवियों से जोड़ कर उन सब का एक ही होना प्रमारित कर गया दिया। 


आर्रतर जातियों के देवी-देवताओं के श्रपना लिए जने के पूर्व 
शआर्य धर्म पूर्याया निगम-वेद मूलक था पर उनके अपना लिए 
जाने के बाद से वह निगमागम मूलक बन गया। श्आागम * तंत्र 
पर आश्रित हैं इसीलिए इन्हें प्राचीन प्रंथों में वेदवात्य ही माना यया 
है । शाक्त आगम को तो बहुतेरे विद्वान पूर्णतया अवेदिक ठदरातें हैं । 
आयेंतर जातियों की उपासना-पद्धति अपना लिए जाने के कारण शआांगे 
चलकर और भी बहुत से तंत्रमतों का आविर्भाव हुआ जिनके आचार, 
चूजा-प्रकार चैंदिक पद्धति से एकदम विपरीत ठहरते हैं । 


इस काल को विचारधारा के प्रतीक स्वरूप अधर्ववेद का 
उदाहरण लेने पर उसमें एक ओर यदि हम तंत्र आदि से 
संबंध रखते श्ार्येतर जातियों के विश्वास को अधानता रखते 
पाते हैं तो साथ ही दूसरी ओर आर्य विचारधारा की परिपराटी को 
भी उसी सिलसिले में घुथ होते देखते हैं। ऋग्वेद में ही हमें * 
रद्र और शिव की अभिन्‍नता प्रतिपादित किये जाने के प्रमाण 





+ वबाराही तंत्र के अतुसार सृष्टि, श्लय, देवताचन, सर्च- 
साथन, पुररचरण, पट्कर्म ( शान्ति, वशीकरण, स्तमन, विद्वेपण, 
डच्चाटन तथा मारण ) साधन तथा ध्यान योग--इन सात 
लक्षणों से युक्त प्रन्‍्थों को आगम कहते हैं । 


संत्र से तंत्र श्३ 
मिलते हैं ।५ इस कल्पना में सक्ष्म इृष्ि से देसने पर यह सिद्धांत 
अतिपादित किय्रा गया दौखता है कि प्रलय में भी सृष्टि के घीज 
विद्वित रहते हैं, संदार में भी उत्पत्ति का निदान दिपा रहता है। यही 
सूक्ष्म बैंदेक विचार अयर्ववेद में र्ध के स्थूल रूप में चित्रित कर 
दिखलाया गया है । उप्ररुम के हेतु जो देव 'रह' हैं, वे हो जगत के 
मंगल साधन करने के कारंण 'शिव! हैं । जो रुद्र है वही शिव है। 
कुछ अंश में अथर्ववेद ने ऋगेद की वैदिक विचौरधारा को भौर 
भी आगे बढ़ाया है। इसके प्रमाण हमें उसके स्क्म्भ-सूक्त अयवा 
उच्दिष्ट-गूक्त में मिलते हैं। ये सूक्त बढ़ा की ध्यापकता तथा आत्मा 
से अभिन्‍नता के सिद्धांत प्रतिपादित करते हैं। ये ही विचार हमें 
बेदिक विचारथारा के सर्वोच्च शान की ओर सॉंच ले जाते है 
उपनिधदों के बह्मतत्व तथा प्रश्मात्मैक्यवाद की यद्दी पूर्वपीठिका दै। 
इन विद्युद्ध बेदिक विचारों के सिवा अयर्ववेद में जहाँ पर शआर्येतर 
तंत्र का भ्रतिपादन किया गया है. उस -पर भी बैंदिक विचारपद्धति 
को छाप फीकी नहीं है । आ्रयेतर तंत्न संबंधी विचार अवश्य ही 
अपनाये गये हैं पर उनके घुरे ब्यवद्वार की बार-वार निन्‍दा की गयी 
दे। यपासंभव उनका उपयोग पारिवारिक अथवा म्राम्य जीवन सुखी 
बनाने के कायों में किये जाने के ही विधान बतलाये गये हैं । 
पूरे अयवेवेद के विचारो की जाँच करने पर हम इसी परिश्याम पर 
पहुँचते हैं. कि अंधविश्वास, संत्रमत तथा पिछझ्डी जातियों के उपास्य 


3 पद के बाय दमसोगों क्यो स्‍्पशन कर दूर से 52) हट 
जायें तथा एमारे पुश्च और सगे संबंधियों के ऊपर उस दानशील को 
दया सदत बनी रहे ।* 

परिणों देती रूदस्य इज्याः---%० २-३३, १४ 





4४ हमारा देश 


निम्न फोडि के देवताओं को अपना लेने पर भी आये विचारकों ने 
“अपनी विवेकशक्ति किसी भी हालत में क्षौय्य नहीं की थी । उन सब 
विश्वासों, मतों तथा देवताओं को उन्होंने एक स्वंब्यापी महानशक्ति 
के अधीन ही रहते देसा था । उनके अनुसार--'इछ लोग अपना 
ईश्वर पानी में पाते हैं, दूसरे स्वर्ग में देखते, और डुछ लोग सासारिक 
बस्लुश्रो में हँढ़ते हैं, पर बुद्धिमान सच्चे ईख़र को, जिसकी मद्धानता 
सर्वत्र व्याप्त है,आत्मा में ही पाते हैं ।! * उन आयों की यह विवेक- 
पूर्ण बुद्धि द्वी निम्न सास्क्ृतिक स्तर पर की जातियों को ऊपर खींच 
लाने में सफल हुई थी तथा "मंत्रों से तंत्र” पर उतर जाने पर भी 
उनऊा अपना सांस्कृतिक विकास छा रास्ता रुका नहीं था बल्कि उस 
ओर उनके अग्रसर होने की गति तेज ही होती गई थी । 


$ श्री भगवान दास के “वैदिक धर्म ” मे ऐसे बहुत से उदाहरण 
दिये गये हैं । 


कर्मकांड की ओर 


येदिक जीवनधारां को तत्कालीन सर्बसाघारण के सांस्कृतिक 
विकास की भूमि रीचने के लिए निम्न स्तर पर उतरतें तथा पवाध 
रूप से आगे बद्ते देख छुछ आये विचारकों का सशंकित होने लग 
जाना स्वाभाविक था | अब तक आर्य जीवन के कोई बेंधे नियम नहीं 
थे। वाह्य तथा विचार दोनों ही जगत में थे अच तक अछते क्षेत्र 
की ओर अपना रास्ता बनाते और बिना किसी दिचक के आगे ही 
बढ़ते जा रहे थे । भयावने से भयावने संकटापन्‍न पथ श्यथवा सामने 
के दृश्य उन्हें अटका रखने मे असमर्थ ही हो रहे थे। उल्दे उनसे 
आये अ्वेपकों को नये प्रयासों के लिये दी प्रेरणा मिलती थी। 
पर अपने चारों तरफ पिछड़ी विचारधारा के लोगों वा ही बाहुल्‍य 
देख उनसे अपनी तुलना फरने लग जाबा भी उन श्रारयों के लिए 
स्वाभाविक था । बेंसी तुलना के मुहूर्तो मे उनके भीतर स्वाभाविक रूप 
से दी ऐसी शंकाएँ उठने लगीं कि उस शअ्रार्येतर-बहुल वादुमंड्ल में 
घिरे रह कर कहीं उनकी अपनी विरिष्टता ही त्तो न तो जायगी? 
आये विचारकों के मन की इस स्वाभाविक आशंका ने ही उन्हें अपने 
जौवन को एक नये दृटिकोय से देसने, निर्धारित करने तथा 


श्धृ हमारा देश 


नियमित बनाने के लिये बाध्य किया। उनके जीवन का यह नया 
दृष्टिकोण था--कर्मकांड! का | 

कर्मकांड के स्तर पर आ जाने पर बैंदिक वायुमंडल में बहुत 
बड़ा परिवर्तन आ जाता है। ऋग्वेद काल के सरल ताजे विचारों का 
स्थान इस काल में इत्रिमता लेने लग जाती दै। धर्म संबंधी भाव 
पिछड़ जाते हैं, सिर्फ उनऊे वाद्य प्रकाश ही भ्रधान वन जाते हैं। 
इसी समय से बेद के दो विभाग हो जाते हैं--मंत्र तथा ब्राह्मण । 
"किसी देवता विशेष की स्लृति में श्रयुक्त दोने वाले भर्थ स्मारक वाक्य 
को मंत्र कहते है तथा यज्ञाजु्रान को विस्तार पूर्वक बर्णन करने वाले 
प्रंथ को ब्राह्मण कहते हैं ।' * मंत्रों के समूह की संद्िता कद्दते हैं। 
आह्ण धंथों में यज्ञन्यागादि के अनुछ्ान का खूब विस्तृत तथा परि- 
निप्चित वर्णन किया गया है। उनका प्रधान विपय ब्रह्मन--बढ़ने 
बाला, यज्ञ है इसी कारण उनका ब्राह्मण नामकरण किया गया है। 
इन ब्राह्मणों का जिक करते संमय यजुर्वेंद और सामवेद का भी उनमें 
स्वाभाविक ही समावेश हो जाता है । यज्ञ की वेदी निर्माण करने के 
समय के सब नियम यजुवेंद में दिये गये हैं; सामवेद में ऋग्वेद से वे 
मंत्र चुन कर लिये गये हैं जिनका यज्ञ के अवसर पर गान किया 


जाता था । 
आद्यण्ों के काल में उपासना-पद्धति सिर्फ मंत्रों का उच्चारण 
करना ही रह गयी थी । उनके उच्चारण द्वारा जो यज्ञ किये जाते थे 
.नै द्वी इस विर्व ब्रह्माड में सब से अधिक महत्त्व रखने वाले माने 
जाने लगे थे। उनके विद्यास के अजुसार यह साया विस्ध यज्ञ पर ही 
निर्भर करता था। उनके विना सूर्य का भी उदय नहीं हो सकता 
था ; सौ अद्थमेघ यज्ञ कर खेने पर मलुष्य भी इन्द्र का सिंहासन 


* औ बलदेव उपाध्याय--भारतीय दर्शन 2० ५१ 


फर्मफोंड फी ओर १ 
प्राएध कर ले सकता था। यत्त द्वारा ही देवता मनुष्यों पर प्रसक्ष हो 
सकते थे और उन्हें सोसारिक सोग था स्वर्गीय सुर की श्रात्ति करा दे 
सकते ये । इन यज्ञों के द्वारा साघारणतया भीतिक पदार्थों की प्राप्ति 
के लिए श्रार्यना की जाती थी, यदि सघ से चढ़ा कोई आदश रद्दता 
था तो वह देवताओं फी भाँति अमरत्व की श्राप्ति होता था । 

थेवताओं को भे शी में इस काल में यशुयेंद द्वाश विष्णु को ही 
प्रधानता दी गई थौ। शतपय म्राद्यण ने उन्हें ही यज्ञ का प्रतीक 
भाग लिया । आगे चलकर भाएयण और विष्णु एक ही देव के दो 
नाभ मान लिये गये । हनके सिवा शिव, रुद, प्रजापति, विश्यकर्मी, 
अग्नि तया प्रझ्म की भी यराप्ररान युग के मुख्य देवताओं में ग्रिनती 
की जाने सगी । 

यज्ञ की विधि भी बड़ी जटिल होती थी। इसलिए उसके 
संगादन के लिए विशेष रूप से दक्ष विशेषज्ञों की आपश्यकता पड़ती 
थी। इस आवश्यका फी पूर्ति के लिए ही झायों के बीच पुरोद्धितों का 
एक विशेष वर्ग ही चन मया। धीरे-घीरे इनका महत्व इतना अधिक «७ 
बह गया कि शातपय ब्राह्मण में इनके विषय में एक स्थान पर कहा 
गया है--वस्तुतः दो प्रकार के देवता द्वोते हैं, देवगण तो देवता हैं 
ही पर उतके बाद वे पुरोढित जो वेदाध्ययन करते और कराते हैं दे 
भनुष्य-देवता हैं ।* 

आर्य मंडलो में पुरोद्ितों के इतना अधिक महत्व दिए जाने का 
मुख्य उददइय अवश्य ही वेश की रक्षा--यार्य संस्कृति, आर्यज्ञाति छे 
पिशेषत्व की रदा ही थी । उस जमाने मे वेदाध्ययन किसी प्रंध का 
अध्ययन कर नहीं बल्कि आचाये के समत् बेंठ उनसे सुन कर हो 
किया जाता था ५ लिखित व रहने के कारण वेई-दाक्यों में परिवर्तन 





१शुनण् पण्वान २-२ २ ६ 


श्फ हमारा देश 


आ जाने की संभावना थी । ऐसे परिवर्तन न लाये जा सके इसलिए 
देदों की पवित्रता के संबंध में नियम बना देना आवदयक था| ऋग्वेद 
में वाक्‌ ( बाणी ) एक देवी--वचन देवी! का नाम था, पर म्राह्मस 
काल में उन्हें द्वी वेदों फी माता बतलाया गया है। वेद मंत्रों की 
उत्पत्ति उनसे द्वी बतलाई गई और ऋषि उनके द्रव्य बतलाए गए । 
बेदों के संबंध के ये ही विचार आगे चलकर उनके ईश्वर प्रदत्त वा 
अ्रपौरषेय कद्दे जानेवाले विचारों के आधार बने । भारतीय दर्शन 
शात्ल में भी वेद स्वतः श्रमाण हैं” से संबंध रखते उनके “शब्द 
प्रमाए' होने की विचारधारा की भी इसी काल में नींव पढ़ी। 
आस्तिक-नास्तिक का विभेद भी यहाँ से आरंभ हुआ । आस्तिक वे 
माने जाने लगे जो वेदों की आमाणिकता में विज्ञास करते थे; जो 
इसके कायल न द्ोकर निन्दक ये उन्हें मास्तिक कहा गया । * 
आयों के कर्मकांड की ओर अग्रसर दोने का यद्द काल आर्य 
संस्कृति की रच्या की दृड्टि से बढ़े ही महत्व का रद्दा है। यही समय 
था जब भारतीय सभ्यता और संस्कृति का स्वरूप विशेष निश्चित 
हुआ । इसी समय आर्य विचार ओर व्यवद्वार पद्धति के वे स्थूल 
नियम बने जो उन्हें दूसरी जातियों से ध्यक करते और उनकी निजी 
विशिष्ता प्रदर्शित करते हें । 
जहाँ तक इन कार्यो के सिलसिले का प्रएन है, उनका सूज्नपात 

अवश्य द्वी बहुत पहले, आयत्रेता वा उसके भी पइले हो चुका था। 
संभव दै वैदिक विचार रक्षा का प्रश्न भी इसी समय उठा दो और तब 
से विचारकों का ध्यान उस य्ररन की ओर उत्तरोत्तर अधिक शाक्ष्ट दोता 
गया दो । फिर भौ विचार और व्यवहार पद्धति के स्थूल नियमों का 
सार्वजनिक और बहुत अंश में सख्ती से पालन होना दम श्रेता के 


*! मनुस्मति--२-११-नास्तिको बेदनिन्दकः । 


फर्मफोंड कौ ओर श्ध् 
आखिरी और द्वापर फे प्रथम चरण में ही देखते हैं । इसीलिए यद 
काल भार्य संस्कृति फे इतिहास में युगपरिवर्तनकारी प्रमाणित 
हुआ है। 

प्राक्षणों फे इस यज्ञप्रधान बाल में ही हम आर्य विचारकों सी 
चेदों को उसी भाँति मानते देखते हैँ जिस प्रकार भटकते हुए नाविक 
निर्दिष्ट. लक्ष्य पर पहुँचने के लिए दिशा दिसानेयाले तायाओं कौ और 
देखते हैं | आयंतर बायुमंडल में उन्हें अपने जीवन से संबंध रखते «» 
सुख्य भनों का निपटास करने तथा उन्हें वैदिक परिषाी पर ले चलते 
के लिए निश्चित दिशा प्रदर्शित करनेवाले बेद ही थे। उन्हों के 
आधार पर इस समय आर्यो' के बीच उन श्रयाओं, संस्थाओं, 
व्यवस्थाओं और परिपरादियों की स्थापना हुई जो आगे चल कर उतस्त 
भारतीय व्यक्तित्व में परिणत हों गई मिन पर की वैदिक संस्कृति की 
छाप आज हजारों दर्प घाद तक मिटने नहीं पाई है । 


धर्म झोर कर्तव्य 


बैंदेक धर्म के सनातन! बन जाने के विशेष फारण रहे हैं। 
मसुप्य के कर्तव्य-थ्कर्तव्य का विचार द्वारा पूरा निर्णय कर तब उन्हें 
ब्यवद्ार में लाने और उनके द्वारा सामाजिक जीवन को प्रभावित करने 
की व्यवस्था इस धर्म की विशेषता रही है । वैदिक आयों के अनुसार 
धर्म के परस्पर निर्भर करने वाले दो रूप है--ध्यक्तिगत और सामा- 
जिक । किसी शआादमी का अन्तःकरण इख्दियों के ही वशीभूत न रहे 
बल्कि जीने का वास्तविक उद्देश्य समझ सक्के इस शिक्षा के लिए 
व्यक्तिगत धर्म जानने की डसे आवश्यकता रहती है । सामाजिक हित 
के सयाल से सामाजिक धर्म वैसा ही आवश्यक है। ऐसे मौकों पर 
आयोंने धर्म की परिभाषा यही की दै---जो सब जीवों को समुचित 
खुचाढ व्यवस्था में रसता है बढ़ी घर्म है । 

इस धर्म का उत्तरदायित्व साधारण श्रेणी के आदमी भी अनुभव 
कर सके इसलिए वैदिक धर्म मे मज॒प्यों के कर्तव्य वतलाएं गए है। 
जन्म से ही दर आदमी देवता, ऋषि, पितर, मलुध्य तया पद्म के प्रति 
ऋणी रइता है । उन ऋणों का चुकता करते जाना हर आदमी का 
कर्तव्य है । देवताओं का ऋण यज्ञ से, ऋषियों का अध्ययन से, पितरों 


अ्म और कर्तव्य २१ 


का संतानोतपत्ति से, मनुष्यों का आतिथ्य आदि से तथा पशुओं का उन्हें 
पालन कर घुकाया जा सकता दे । अपना यह कर्तव्य पूरा करते जाने 
वाले लोग ही वैदिक समाज में आचारवान्‌ और अच्छे गिने जाते * 
ये। जिनके कण मनुष्य पर हैँ उन सब का अंश आपने भोजन में 
थे निकाल देनें पर ही भोजन करने की व्यवस्था थी। लोगों के 
थे दैवेक काये उनके स्वभाव को नि.स्वार्थ भावना से जीपन-यापन 
करने की प्रेरणा दिया करते ये । 


धर्म पालन के देनिक व्यवद्वरों द्वारा ही आर्य वियारधारा पर 
घलनेवाले यह अनुभव करने लगते थे कि किसी व्यक्ति का बढ़ा 
आदर इत संसार में सुक्ष की भ्राप्ति नहीं बल्कि अपने कर्तन्य पूरा 
करते चलना ही है। यह अनुभव किसी व्यक्ति को धर्म के नाम पर 
आध्य करके नहों बल्कि उसके अनुसार आचरण करने फी शिक्षा दे 
कर दी कराये जाते थे। 'भायो के यज्ञ-याग ध्रघान युग में ही इस 
शिक्षा की उपयुक्त व्यवस्था की गई थी । उस शित्चा की आ्राप्ति और 
उसका व्यावद्वारिक जीवन में पालन होने का सिद्धात सामने रहने के 
ही फारण उस युग में सनुप्य का जीवन चार आश्रमों में बाँट दिया 
गया था। ये चार--तरहाचर्य, एहस्थ, वानप्रस्थ तथा संन्यास-जीवन 
के मुख्य पड़ाव जैसे माने जाते ये 

इनमें सब से पहला वह्मचयोश्रम था। यह तैयारी करने का 
काल रहता था। इसमें रारीर तथा मन दोनों के गठन का खयाल 
रखा जाता था। इस अवस्था में ब्रद्मययारी गुरु के घर निवास करता 
था। वहाँवह सफाई, पवित्रता और सद्व्यवहार कौ शिक्षा अहरण 
करने के साथ साथ वेदाध्ययन करता था। वह महाचारी चाहे राजा 
का घुत्न हो वा साधारण किसान का--दोनों के लिए ही सामाजिक 
सद्दनुभूति के व्यावद्यारिक ज्ञान प्राप्त करने का विधान था । इस ज्ञान 


श्र हु , हमारा देश 


के लिए विद्यार्यों को मि्ाटन कर अपनी आजीविका लानी पड़ती 
थी। इससे उसके मस्तिष्क में यह बात जम जाती थी कि घन और 
ऐप्पर्य ही जीवन के सफल बनाने के साधन नहीं हैं । उनके भी ऊपर 
सच्चाई तथा बैंदिक परिपाटी है जिसके पालन करने से जीवन सार्थक 
द्वोता है । इस च्ेत्र में भी विद्यार्थी की शित्ठा एकागी नहीं होती थी । 
जीवन में उसे क्या करना है और उसकी च्ञमता कितनी दै उस्चे देख 
कर ही इस काल में उसे भावी जीवन-संघर् के लिए तैयार क्रिया 
जाता था । हि 
गुस्नाद में शिक्धा प्राप्त कर लेने के वाद आदमी रद्ृस्थाश्रम में 
प्रवेश करता था। यहाँ वह यह अमुमव करता था कि--सिर्फ यद्द 
अकेले का शरीर दी नहीं वल्कि स्री और बच्चे भी इसी व्यक्तित के 
अंग्र हैं। इस आश्रम में वह परिवार की आजीविका का मार उठाता 
है और साथ द्वी साथ समाज का एक स्तंभ वन जाता है । पारिवारिक 
जीवन और सामाजिक कर्तव्य दोरों के ही पालन करते समय उसे 
निःस्वार्थ बुद्धि रखनी पड़ती है। गहस्थ का सर्वप्रधान धर्म यद्द बन 
जाता है कि वह एक के हित की अपेक्षा अनेको के द्वित पर सदेव 
ध्यान रखे । व्यक्षित परिवार के लिए, परिवार जाति के लिए, जाति 
राष्ट्र के लिए और राष्ट्र संसार के द्वित के लिए जीवन धारण करे | 
कुलामिमान, देशामिमान और अंत में पूरी मजुप्य जाति के द्वित में 
यदि विरोध आने लगे तो साम्यउुद्धि से परिपूर्ण नीति-धर्म का यह 
मदत्पूर्ण और विशेष कथन है कि उच श्रेणी के धर्मा की सिद्धि के 
लिए निम्न श्रेणी के ध्मा को छोड़ दे । * 

$ शास्त्रों में इस संबंध के विवेचन के लिए लोकमान्य 
तिलक लिखित--गौतारदस्य (2० ३६६ विशेषकर ) देखना 
कद्िए। यहाँ द्वी मद्ामारत से भी इसोझ उद्भव किए गए हैं । 


धर्म और फतज्य श्३ 


तौसरा आश्रम वानप्रस्थ का था। वानप्रस्थ लोग नगर तथा 
शावों के पढ़ोस के पआश्रमों में रहते थे । इस आश्रम में आकर लोग 
सांसारिक आसक्रियों के त्याग देने की चेश में लग जाते थे । गृहस्था- 
श्रम में रदते समय जन्म,घन, सोभाग्य वा किसी भी क्षेत्र में अपने को 
ऊँया मानने से संबंध रपता, अहंकार उनके भीतर जम गया रहता 
तो मे इस आश्रम में भा कर उरासे पूर्णतया छुटकारा पा जाने की 
चेष्ा फरते थे। ह 


बानप्रस्पी “अपनी चेष्ठाओं में सफलता प्रप्ष कर लेने पर 
संन्यास प्रदण कर लेते थे । इस धअआध्रम में आते शआते मनुष्य की 
सब भीतिक आकांक्षाएँ छूट गई रहती थीं। ये प्रेम, शणा, विद्दे प आदि 
सब भावों के परे पहुँच गये रहते थे । सर्वस्व॒ त्याग कर घूमनेवाले 
मिक्षुओं के रूप में वे सारे मनुष्य समाज के साथ ही एकात्म बोध 
करने लगते थे । मनुष्य तो क्या पशु-पक्षियों तक के लिए उनके 
भीतर असीस दया का भाव रहता था| इस समय उनकी सारी 
शक्ति मानवी प्रेरणाओं के उत्थान सूचक कार्यो' में ही लगने लगती 
थी । वैदिक विचारधारा के अनुमार संन्यासी ही मलुप्यता की 


महाभारत में विदुर ने धतराष्ट्र को उपदेश देते हुए कट्ठा 
है कि थुदूध में कुल का क्षय दो जायगा। इसलिए दुर्याधन कौ 
जिद रखने के लिए पांडवों की उनका प्राप्य राज्यमाय न देने की 
अपेक्षा थदि दुर्योधन न मुने तो उसे अपना पुत्र दोते हुए भी 
छोड़ देना उचित है | इसी के समर्थन में नौतिवाक्य कद्दा गया है : 


स्पजेदेक कुछस्यार्थ, म्रामस्पार्थे कुलत्यजेत्‌॥ 
हि कं दिया 
आम जनपदस्याये, आत्मा एूथिवीं त्यजेत्‌ 


र्‌र - “हमारा देश 


पराकाष्ठा पर पहुँचा मद्नात्मा होता था । उनका राष्ट्र के जीवन पर 
भी बहुत प्रभाव रहता था। शआयों' की मंडली में कोई भी धनी, पराकमी 
वा राज्य साम्राज्य का अधिकारी संन्यासी की कोटि का सम्मान पाने 
योग्य नहीं समझ जाता था । एकमात्र संन्यासी ही सब वासनाओं के 
परिव्यक्त होने के कारण शरीसंतोने पर फिर इस संसार में लौट 
कर न आनेवाले होते ये । वे मोत्त पाप्त कर लेते ये । उसी फ्ो श्राप्त 
चदिक धरम का अंतिम लक्ष्य सममा जाता था । 


« भजुष्य के कर्तव्यों का ज्ञान कराने के लिए बेदिक आर्यो' के 
समाज में आश्रमों के सिथा वर्सव्यवस्था थी। वास्तव में इस , 
व्यवस्था झा उद्धव समय की आवश्यकताओं के कारण हुआ या । 
आरंभ में इसका स्वरूप भी जटिल नहों था। वर्ण संबंधी नियम 
झुझ् झुछ्त में मनुष्यों की प्रकृति-विभिन्नता का ख्याल रख कर ओर 
उनकी विशेषताओं का सामाजिक कार्य में समुचित उपयोग करने के 
विचार से बनाये गये थे। यद्द विभेद विचाखान, योद्धा, शिव्प- 
व्यवसायी और कौशलद्दीन लोगों का या | ये चारो एक ही समाज 
के विभिन्‍न अंग समझे जाते थे। ऋग्वेद ने सामाजिक शरीर के 
उनके क्रमशः सिर, हाथ, देद और पाँव होने का मिक किया है। 
उस काल में वर्ण को श्रेष्ठता वा द्वीनता का विचार नहीं था । यदि 
कुछ विचार था तो वह विश्येपाधिकार का नहीं बल्कि उत्तरदायित्व 
का था । प्रत्येक श्यादमी अपनी अपनी कऋ्मतानुसार समाज वी 
सेवा करता था । जो विचार-सम्बन्धी कार्यो के लिये अधिक उपयोगी 
थे उन्हें संस्कृति रद के कार्य सौपे गए ये; वे माह्मयय वहलाएं। जो 
युद्ध में बद्ादुरी दिखला सउते थे और देश-रक्ा संबंधी कायों में 
कुल थे चे ज्ञत्रिय हुए । विशः फे साधारण लोग जो देनिक जीवन 
के कार्यो फे लिए तथा उसआ सिलसिला चलाने के लिए अधिक 


बसे और कर्तव्य र्ंध 


उपयुक्त थे वे वैश्य घने । जिनमें कोई भी विशेष गुण महा थे और 
इस कारण जिन्हें सेवा-संबंधी कार्य सौपे गए थे पे झट की श्रेणी में 
गिने गए । जब इन सब अभणियों के लोग समाज के प्रति पना- 
अपना विशेष क्षर्तव्य सप्रुच्तित रूप से पूरा रुखे जाते थे तब समझा 
जाता था कि समाज धमौनुयायी चरा रह्दा है । 
पूर्व बेंदिक काल में जन्मना बर्ण व्यवस्था नहीं थी । उस समय 
धुरोद्दित का पेशा अवश्य ही थल्लग दे गया था पर उनकी कोई अलग 
जाति नहीं बनी थी | श्याय की किसी भी श्रेणी फा उपयुक्त आदमी 
-पुरोद्दित बन सकता था। भ्वश्य द्वी" अपने कार्यो की जिम्मेप्नारी 
“अनुभव करना उनके लिए लाज़िमी रहता था । उन्हें सांसारिक प्रतिष्ठा” 
को बिप के समान अपने से दूर रखना पढ़ता था। शहस्पाश्रम में 
आजाने पर भी उन्हे धन से दूर रद शरीर तथा मन को पविन्न बनाये 
रदनो पढ़ता था । 
पर प्रेता ओर द्वापर के संधिराल में--आर्यों के यत्प्रधान युग 
“मं आकर परिस्थिति बदल जाती है। इस समय तक शारयों का प्रसार 
इमारे देश के सुन्दर पदेशों तक दो गया था और उन प्रदेशों में 
यसनेवाली आार्येतर जातियों से उनका विवाह संबंध बहुत बड़े पैमाने 
पर चलने लगा था। इस रक्त मिश्रण के कुछ बुरे परिणाम देख 
आरगो ने इस समय आरयेतर जातियों से आरयों का विवाह-संबंध वर्जित 
करने की चेश की । शआआर्येत्र जातियों की शद॒ की श्रेणी में परिगरित 
किया गया और उनसे आरयो के बाकी तीनो वर का---जो अब 'द्विज 
कहलाने लगे, विवाह-संवंध निपेधव कर दिया गयया। इसी समय रे 
चर्णव्यवस्था जाति भेद” का रुप सेने खूगी + आरंभ में जो व्यवस्थ 
सिर्फ सामाजिक उपयोगिता के खयाल से वनाई गई थी इस समय रे 
उसकी गरशना “धर्म! में होने लगी । वर्ण विभेद घौरे-घीरे! कर्मणा रे 
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जन्मना बनने लगा । आगे चलकर असवर्ण विवाह करनेवालों को हीन 
भी देखा जाने लगा । 


पर इतना होते हुए भी वेदिक काल में किसी भी समय आजकल 
की तरह बंद दायरे नहीं ये। महाभारत के बन पर्व में स्पट की कहा 
गया है--विवाद के मामले में इतना अधिक संमिश्रण हो चुका है 
कि जाति की कसौटी जन्म के आधार पर ठीक नहीं उतरती । इसकी 
कोठी शील वा चरित्र ही होना चाहिए । आ्रादि मतु ने भी घोषित 
कर दिया है कि यदि चरित्र का खयाल नहीं रखा जाये तो वर्ण विभेद 
कोई! मतलब द्वी नही रखता |” * म॒त्तु के विधान के श्रुसार भी यदि 
कोई आदमी अ्रच्छे लोगों जैसा आचरण करता और पविश्नता का 
जीवन विताता है तो वह निम्न जन्म के संस्कारों की बाधाओं के ऊपर 
चल जाता है । महाभारत में भी ऐसे ही विचार एक स्थान पर व्यक्त 
किये गये हैं---'उन्नत बनने की परीक्षा जन्म वा विद्याष्ययन में नहीं 
बल्कि आचरण में ही होती है ।' २ 


तत्कालीन सामाजिक दृष्टि से उपयोगी इन आश्रमों तथा वर्णो 
की व्यवस्था पर दृष्टि डालने पर भी हम यही देखते हैं कि इनमें 
मनुष्य के आचरण पर ही सबसे अधिक जोर दिया गया है । आचरण 
के ही घबलपर नीच जाति का आदमी ऊँची जाति में स्थान पा सकता 
था तथा ऊँची जाति का आदमी नीचे की श्रेणी में गिर जा सकता 
था । ऐसे परिवर्तन मनु को भी मान्य ये भाचरण के दी आधार पर 
यज्ञप्रघान युग में हम झआार्यो' के साघारण आवार-ब्यवद्वार आदि में 
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पहले की अवपेज्ा श्रधिक परिष्कृति आती देखते हैं। इससे यर भी 
पता चलता है कि उनकी कर्मकांड संबंधी राब व्यवस्थाएँ भाव शत्य 
सिर्फ मशोन की भाँति चलनेवाले नियम नहीं थे । शतपथ ब्राह्मण में 
स्पष्ट दी कहा दै--देवता एक नियम मानते हैं---सत्य । इससे च्युत 
होने पर उन्हें प्रतिज्ञा के देवता अग्नि और वचन के देव वाक्‌ के 
अप्रतक्ष हो जाने का भय रहता थ| १ इसाझी सयोदा के रांगंध में शुत्त 
पथ ब्राह्मण में ही कहा गया है-->जो आदमी यह ( सत्य आदि की 
महिमा ) नहीं जानता उसे तप वा यत्त दानादि से स्वग प्राप्ति नहीं हो 
सकती |! ढोंग की भी बास्वार निम्दा की गई है। व्यमिचार 
देवताओं के प्रति--सतासकर वरुण के भ्रति--पाप माना गया है । 
कर्मकांड संबंधी सब नियमों का मुख्य उद्देश्य किसी श्रेणी विशेष 
का शोषण करना, उन्हें दबाव में रखना वा ध्रणा करना हरगिज नहीं 
था। यदि इस भाँति के स्वार्थ वा अत्याचार को प्रश्रय दिया गया द्वोता 
तो दौदिक धर्म जेस। स्थायी बन पाया है कंदापि बन नहीं सकता था । 
जितने भी प्रकार के यज्ञ किये जाते ये उनमें अधिकांश का लक्ष्य व्यक्ति- 
गत लाभ न रहकर सामाजिक लाभ दी रहा करता था। वर्ण- 
व्यवस्था के कारण वर्ण विशेष में अहंकार का भाव आ जा सफता है । 
उसे रोकने के लिए सबको समान रूप से देखे जाने पर बैंदिक धर्म 
में बहुत जोर दिया गया है ५ विष्णु पुराण वर सत है--- सर्वेनत्न समाल। 
देखना चाहिए क्यो कि समानता का संबंध वा समत्व ईश्वर की 
आराधना है ४ झुचि, संयम, सत्य आदि के नियम हर बशंवालों के 
लिए लाजिमी ये। असल में बर्स व्यवस्था का उद्देश्य यही था कि 
हर श्रेणी के लोग समाज के दित में अपनी पूरी शक्ति द्वारा अधिक से 
अधिक सहयोग्र दे सके ॥ 
कमेकांड के युग में मी आर्य जितना बाहरी उतना ही आंतरिक 
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पविश्नता वा विचार रसने के आदो थे । उनकी यही वास्तविक पवित्रता 
बेदिक धर्म के सनातन! बन जाने का रहस्य है। शआर्य विचारधारा 
में मनुष्यों के कर्तव्य और “धर्म' की एकता का ज्ञान ही द्वापर युग 
के भयानक ऑधी-पानी में आर्य जाति के सांस्कृतिक विकास की नौका 
को सुरक्षित घाट पर पार लगा देने में समर्थ हुई है । उनऊ्म यही ज्ञान 
न सिर्फ आज से साढ़े चार हजार वर्ष पूर्व वल्कि हमारे ढेश के और 
भो कई महत्वपूर्ण ऐतिहासिक घुमावों पर युग-परिवर्तन लानेवाला 
अमाणित हुआ है । हा 


चेदिक परिपाटी 


“घथ्वी, नदौ, बृत्त, पर्वत, सिद्ध, देबता और मदर्पि--ये समी 
काख वा ऋगुसररा करते हैं। प्रत्येक चुग के अनुसार इनकी देह, 
बल और प्रभाव में न्‍्यूनाधिरुता होती रहती है ।**"इसी सिलसिले 
में जय लोक की स्थिति गिर जाती है, तत्र उसके प्रत्॒तेक भावों बा 
भी क्षय द्वो जाता है / * इस ऐतिहासिक सत्य के असुसार ही राष्ट्री 
के जीवन में भी परिवर्तत आया करते हैं, उतकी कायापलट होती 
रहती है, ये एक ढंग के जीवन से ओर एक टंग के जीवन में 
प्रदेश करते हैं । 

रामायण काल के अभूतपूर्द सुन्दर सुप्ती जीवनयापन के बाद 
हमारे देश में भी बहुत बड़े-बड़े परिवर्तन आ्याने लगे । 

श्री रामचंद्रजी के काल के अयोध्या जैसे नगरों का वैभव भी 
जो आर्यावत्तों इतिहास के भ्रयम समृद्रिधशाली युग का प्रतीक सा 
चन गया था इस समय जाता रहा उसके स्थान पर बआर्मावर्ता 
आयें के मद्दान्‌ संघई का काल आरंभ हुआ । यह संघर्ष आयो' के 
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मानसिक तया मोतिक दोनों ही जीवन को उत्तरोत्तर पूर्सतया आच्डा- 
दित करने लगा। रामचंद्र के बाद यह नए प्रकार के संघ्षों' का जो 
चुग आरंभ हुआ उसी व्य नाम अनुभुतिकरों ने दवपर युय दिया है। 
द्वापर युग छे आरंभ से ही आयों को अपनी विशेषत्व रचा के 
संप्राम में जुट जाना पढ़ा । इसी आधार पर राज्यराक्तियों दा संघर्ष 
भी आरंभ हो गया। इतिहास मो इसी समय से इस नये थुग के 
प्रतीक सूचक “महामानव' को खोज और उसकी गइन में लग ग्रया । 
युग घमे ने उस महामानव का कर्तव्य निश्चित किया भा-- 
शआर्यजीवन की विश्ट॑ंखलता में ही */खला प्रस्थापित करना। यह 
कार्य आसान न रहने के ऋरण इतिहास को अपने मनोवांछित व्यक्ति 
का श्रादुर्भाव संभव बना पाने में पूरे सहस्त बे लग गए ये । पर 
अपने इस कार्य के सिलसिले में ही इतिद्ास ने जो सबसे बढ़ा 
परिवर्तन हमारे देश में ला दिया वह चा--हमारे देश की विविधता 
में एक अपूर्व एकता ॥ 
इस काल में आयों के साम्रामिक और धार्मिक विचारों के 
अआर्येतर विश्वास तथा ब्यवद्यार-प्रणाली से मौपण टक्कर लगने के 
कारण उनके मानसिक जगत में मयानक परिवर्तव आने लगे। 
साथ ही साथ, इन परिपर्तनों के अनुरूप दी आयो' के भौतिक नीवन 
बय भी भारी पलटा खानां अनिवार्य बन गया। उनके राजनेतिक 


बैदिक परिपाटी ' ३१ 


लाभ अपर्य हुआ कि राजनैतिक >7'सलाओं से संबंध रखते प्ज्नों में 
उनका दिशा विदीन नौका की तरह मटरना बंद हो गया । सरा समय 
के झार्य राजनैतिक नेता अपने देश की घुरानी बैंदिक परिपाटी में द्दी 
तत्कालीन परिस्थित्यनुसार परिवर्तन फर उन अनुसरण करने लगे । 
उनके इस निश्चित दिशा में अप्रसर द्वोते जाने का दी यह परिणाम 
हुआ कि उस फाल में हमारा देश एकौकरण फो ओर ही अ्रधिका- 
घिक खिंचता गया । इसी काल में शार्यो' के दिसाय में यह बात 
इड़ रुप से जम गई कि इस देश में बसमेवाले झोगों में चाहे जितनी 
भी विभिन्नता क्यों न द्वो, इस देश का स्वार्थ ही उन्हें उन विभिन्नताशों 

: के भाषजूद एक कार्यकारी एकता की नीति अपनाने फे "लिए 
बाध्य करता है । साथ दवी उस नीति का आधार भी चैदिक परिपाटी 
दी दो सकता है। वैदिक तथा अवैदिक परिपादियों के बौच 
दम द्वापर में जितने भी संपर्ष छिड़ते देखते हैं उनमें आखिरी विजय 
वेंदिफ फी दी हुई है और उसी के आधार पर इमरे देश का 
बहुत कुछ सुनिश्चित रुप में एकीकरण भी होता गया द्दै। 
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मानसिक तथा भौतिक दोनों ही जीवन को उत्तरोत्तर पूर्णतया आच्ा- 
दित करने लगा । रामचंद्र के बाद यह नए भ्रकार के संघर्षो' का जो 
युग आरंभ हुआ उसी का नाम अजुभुतिकारों ने द्वापर युग दिया है । 
हवापर युग के आरंभ से ही आयों को अपनी विशेषत्व- रक्षा के 
संग्राम में जुट जाना पड़ा । इसी आघार पर राज्यशक्तियों का संघर्ष 
भी आरंभ हो गया। इतिहास भी इसी समय से इस नये युग के 
अतीक सूचक “महामानव” कौ खोज और उसकी गढ़न में लग ग्रया ! 
युग धर्म ने उस महामानव का कत्तंव्य निश्चित किया था-- 
आरय॑जीवन की विश्ट॑सलता में द्वी >/ैखला प्रस्थापित करना। यह 
कार्य आसान न रहने के कारण इतिहास को अपने मनोवाछित व्यक्ति 
का प्रादुर्भाव संभव बना पाने में पूरे सहल्ल वर्ष लग गए थे । पर 
अपने इस कार्य के सिलसिले में हव इतिहास ने जो सबसे बढा 
परिवर्तन हमारे देश में ला दिया वद था--हमारे देश कौ विविधता 
में एक अपूर्व एकता । 
इस काल में आर्यो के सामाजिक और धार्मिक विचारों के 
आर्येतर विश्वास तथा व्यवद्ार-प्रणाली से भीपण टक्कर लगने के 
कारण उनके मानसिफ जगत में भयानक यरिवर्तन आने लगे । 
साथ द्वी साथ, इन परिवर्तनों के अनुरूप द्वी आर्यो' के भौतिक जीवन 
का भी भारी पलठा साना अनिवाये बन गया । उनके राजनेतिक 
जीवन में भी पइले तत्कालीन विचारधारा के शअच्ुरूप दी शर्य, 
आयेतर तथा उनके संमिश्रण संबंधी श्रणालियों की सींचातानी शुरू 
हुई । यद्द सींचातानी द्वापर थुग के आर्यावर्ती राज्यों फे परस्पर 
संपर्ष काल में प्रमुख स्थान बनाती रद्दी है | पर इस जान्र में भी 
आयों' ने अपने विचारत्षेत्र की दी भाँति वैदिक व्यवद्ार तया नीति 
का आश्रय भ्रदण किया । इससे और मुछ नहीं तो उनका इतना 


चैदिक परिपाटी | ३१ 
लाभ अवद्य छुआ कि राजनेतिक शसलाओं से संबंध रखते प्रशों में 
उनका दिशा विद्वीन नौका को तरह भटकना बंद हो गया । उस समय 
के आये राजनैतिक नेता शपने देश थी घुरानी वैदिक परिपाटी में ही 
तत्कालीन परित्थित्यजुसार परिवर्तन कर उनका अवुसरण करने लगे ] 
उनके इस निश्चित दिशा में अम्रसर होते जाने का ही यद्द परिणाम 
हुआ कि उस काल में हमारा देश एकीवरए कौ ओर दी अधिवा- 
घिक खिंचता गया । इसी काल में आर्यों* के दिमाग में यह थात 

रद रूप से जम गई कि इस देश में यसगेयाले लोगों में चाहे जितनी 

भी विभिन्नता क्यों न हो, इस देश का स्वार्य दी उन्हें उन विभिन्नताओं 
* के भावजूद एक कार्यकारी एकता की नीति अपनाने के" लिए 

बाष्य करता है। साथ हो उस नौति का आधार भी पेदिक परिपाटी 
ही दो सकता है। वैदिक 


तथा अवैदिक परिपादियों के बीच 
हम द्वापर में जितने भी संघर्ष छिड़ते 


देखते हैं उनमें आउिरी विजय 
वैदिक की दो हुई है और उसी पे 


के आपार पर इमारे देश का 
उहुत इछ सुनिश्चित रूप में एकोकरण मी होता गया है। 


रामायणकाल के बाद 


'शामचंद्र अवरय ही अपने काल के चक्रवर्ती राजा ये। उनका 
साप्राज्य समरद्धिशाद्वी द्वोने के साथ-साथ बहुत विस्तृत था। उस 
काल के अपने देश का प्रामाणिक इतिद्वास हमें वाल्मीकि रामायण में 
मिल जाता है । पर बिशेषज्ञों का अनुमाय है कि वाल्मौकि ने रामायण 
के छः काड ही लिसे थे। रामायस डी फलथरुति हमें युद्ध-कड के 
आखिर में ही मिल जाती है। उसके सातव्रें--उत्तरकांड की रचना 
बाद में हुई है। पर फिर भी बह बहुत नया नहीं है । उसी में हमें 
रामचंद्र के बाद का भी कुछ बृत्तात मिलता है जिसकी पुष्टि महाभारत 
तथा दुसरे आधारों से भी हो जाती है। 

रामचंद्र के बाद उनऊा साम्राज्य आठ ठुकड़ों में बैंट गया था । 
सहाभारत में इसी का उल्लेख है--रामचंद्र ने अपने और भाइयों के 
अ्रंशरूप दो दो पुत्रों के द्वारा आठ प्रकार के राजवंश की स्थापना कर 
पर॒धाम गमन किया ।”*इन आठ राज्यों का विशेष वर्णन भी उपलब्ध है। 
रामचंद का पुत्र कुश सब भाइयों में ज्येठ्ठ था । राम के आदेश 
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पै वह कुशावती में अभिपिक्त हुआ । उत्तरकांड रामायण के अलुसार 
यह नपरी विन्ध्य पर्वतरोष पर थी। यही उप्त समय के कोशल की 
नहे राजधानी निर्मित हुईं। पर झुश ने कुछ काल ही कुशावती में 
निवास कर अयोध्या को दी पुनः अपनी राजधानी बनाया। “वौरान 
पड़ जाने के कारण श्योघष्या में जो क्षति हो गई थी शित्पियों ने उसे 
टीकठाझ कर दिया। कुशावती नगरी ब्राद्मणों को दे दी गई। 
कुश के काल तक थायी का पूर्व दिशा की ओर का अभियान 
समाप्त नहीं द्वो पाया या । उस काल में भी हमें उत ओर “इन्द्र और 
देत्यों! ( आर्यो' तथा 'आरयेतर ) के घीच युद्ध चलते रहने के इत्तात 
मिलते हैं। ऐसे ही एक युद्ध में इन्द्र की सद्दायता करता हुआ 
( आये पछ ) कुश रणभूमि में मारा गया । 
कुश के छोटे भाई लब को फोशल का उत्तरी भाग मिला था 
जिसकी राजथानी श्रावस्‍्ती कर दी गई थी । इस शभ्रावस्‍्ती नगरी ने 
आगे चल कर हमारे देश के इतिहारा में काफी ख्याति श्राप्त कर ली 
थी । घुछ के समय प्रसेतजित्‌ वहाँ का राजा था। बौद्ध साहित्य में 
उसका तथा उसकी राजधानी थ्रावस्ती का बहुधा उल्लेख मिलता है । 
उत्तरकांड में ही एक स्थान पर पुरोहित माग्य राम से कहते 
हैं-.तिन्धु के दोनों ओर यद्द गन्धर्व देशा परम शोभायमान है, इसे- 
आप विजय करें १” * वर्तमान पेशावर से लेकर डेरागाजीखाँ तक * 
का भदेश उस समय गंववे देश कहलाता था। आगे चल कर उस 
प्रदेश का विस्तार भी हुआ था | याग्य की राय सर्वश्रम्मति से श्राह्य 
कर लिये जाने पर भरत-पुत्रों तन ओर धृप्कल ने अपने पिता के 
साथ केक्य-देश के लिए प्रस्थान किया । फिर वहाँ से चल कर उन लोगों 
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नेयांपार देश जीता! तबबद्ी तक्ष के नाम से ततज्षशिला और 
पुष्कल के नाम से पुप्कलावत नगर बसाये गए । भारतीय इतिद्वाम में 
इन दोनों नगरों की बड़ी अ्रसिद्धि रद्दी है। तत्नशिला बड़े नाझे पर 
बसाई गई थी, बद् पंजाब से कश्मौर तथा कपिश देश के रास्ते पर 
अपना कब्जा रखती थी । आगे चल कर यहद्व विद्या, ध्यापार तथा 
राजनैतिक दृष्टि से घड़े महत्व का केम्द्र यना । परुष्कलावत आधुनिक 
काबुल और स्वात नदी के संगम पर घसाई गई थी । कपिश देश तथा 
स्वात की उत्तरी दून के रास्ते वही दोकर जाते थे । 
उउत्तरकांड के दी अनुसार रामराज्य के आरम्भ वी एक बड़ी 
घटना लवण वध है ) यह लवण यमुना के परचम एक थादव राज्य 
का शासक था । वह यमुना तीर बासी ऋषियों को बहुत भसित किया 
करता था । उन्हींकी प्रार्थना पर राम की आज्ञा से लवश-बध किया 
गयाथा। उन दिनों लवण के श्रदेश में सम्राट सधु के नाम से 
मधुवन नाम का बहुत बढ़ा जंगल या | सत्रुष्न ने वहीं जंगल साफ 
कर मधुरा नगरी बसाईं। शत्रुघ्न के छोटे पुत्र शरसेन के नाम से 
इस नगरी के चारो ओर का प्रदेश शरसेन कहलाने लगा । शरसेन के 
बड़े भाई--सुवाहु को विदिशा का राज्य मिला । 
लक्ष्मण के दोनों लद़के--अंगद और चन्द्रकेद को भी दिमालय 
की तराई के प्रदेश मिले ये । 
रामचन्द्र के साम्राज्य के इस बेटवारे के ब्त्तांत से भी पता चलता 
है. कि उसका विस्तार पूर्वी सारत से लेकर परिवम में काठुल और 
स्वात नदियों तक तथा दक्तिण में विंध्य से लेकर दिमालय के अदेशों 
तक था । इन भ्रदेशों के रंगमंच पर रामायण काल में बआर्यावर्तती 
इतिहास का बहुत सुन्दर चित्र आँका जा चुका था। इतिहास को 
अपना वद काम पूरा कर लेने पर और आये के काम में लग जाना 


रामायणकाल के बाद डर 


था | इसके लिए अपनी पटभूमि उसने उत्त रमारत को ही बनाए रखा 
पर उस क्षेत्र की मायकत्व बदल दी । इस काल के बाद अयोध्या 
ने कुछ मी नहों किया। वास्तव में वद्दों के अन्तिम बड़े सम्राट 
रामवन्द्र ही थे। उनके बाद--न तो थे राम रहे और न बढ 
अयोध्या ।! 


इतिद्वास अपना आगे का भव्य चित्र तैयार करने के लिए अब 


उसके द्वी उपयुक और ओर स्थानों में नए नए नायक ढेँदने और 
उनका निर्माण करने लगा । 


सुदास और संवरण 


इतिहास की भ्रेरणावरा ही संमवतः द्वापरयुग के आरम्भ से ही 
उस युग विश्ञेप के उपयुक्त संतानप्राप्ति की लोग अमिलापा रखते ये । 
उत्तर पांचाल के तत्कालीन राजा सञ्नय नारद जी से हाथ जोड़कर 
कहते हैं---भगवान ! मैं ऐसा पुत्र चाहता हैं जो यरास्वरी, तेजस्वी 
ओर शत्रुओं को दवाने वाला हो | * 

, दछापर युग के आरम्भ में ही आर्यावत्तों राज्यशक्तियों को सत्ताएँ 
डावोंडोल द्वोने लगी थीं । किसी प्रदेश पर वहाँ के राजा का आधिपत्य 
उसके यंश की मादा पर न निर्भर कर पूर्णवया उसके अपने सामर्थ्य 
पर ही निर्भर करता था । इसलिए किसी सामर्थ्यवाद व्यक्ति के लिए 
इस काल में अपना राज्य विस्तार कर लेना अपेक्ञाइत आसान दो 
गया था । * 

इस सुयोग का समुचित लाम उठने के लिए इस काल में उत्तर 
पाँचाल के राजा सज्य का पौन्र--सुदुस सर से पहले आगे ध्याया। 
इसने आाकमण कर दक्तिय एच्ाल और कोराल फ्री सीमा तक के 


* महामारत--दोखपव ॥ 


सुदास और संवरण ड्ट्७ 


अंदेश पर अधिकार जमा लिया । हत्तिनापुर फे पौरच राज्य पर भी 
इससे आक्रमण किया । इस रामय वहाँ का राजा संवरण था । आदि 
पर्ब की पहली वंशावली के अनुसार उस पर पांचाल राज ने दस 
- अक्षौदिणी सेना लेकर इमता किया था। " संबरण को हस्तिनापुर 
छोड़ कर भागना पड़ा । सुदास ने उस्ते यमुना किनारे दोबाय परास्त 
किया । तब संवरण सिंधु नदी की ओर भाग गया । 
झुदास की इन विजयों के कारण उसके विरोधी राजाओं का शुद्ट 
तैयार द्वो ग्मा या । इस ग॒द्द के अधिकांश राजा आधुनिक संयुक्तप्रदेश, 
पंजाब तथा पंरियमोत्तर-सीमांत प्रदेश के तत्कालीन शासक थे। सुदास 
ने इन सब राजाओं को परुष्णी ( रावी ) नदी के किनारे इकट्ठे द्वार 
दो । इस विजय से सुदास के समय उत्तर पांचारा मंशा अपनी सझद्धि 
के शिखर पर पहुँच गया । 
पर पांचाल- घंश की यह विजय अधिक दिनों तक स्थायी नहीं 
रही । संवरण भी चुप बैठ रहने वाले आदमी नहीं थे । मद्याभारत 
के आदि पर्व में इनके सम्बन्ध सें कहा गया है--जैसे आकार में 
अबके पूज्य और प्रकाशमान सूर्य हैं वैसे ही प्रृथ्यी में संवरण थे ।” 
उसी पर्ष में इनके सम्बन्ध में दिए गए विवरण से पता 'चलता है कि 
थे बारद बर्ष मात्र दी अपने राज्य से बादर रहे । अपने निर्दासन के 
ये दिन उन्होंने तद्शिला से परे को पर्वत श्टंखला में व्यतीत किए 
होंगे । बद्ाँ ही उनका तपती पौविंकी से विवाह हुआ था । यह तपती 
शूर्य-कन्या भी कही जाती है ६ 
संवरण की अनुपस्थिति में उनके राज्य की अवस्था बहुत सराब 
दो गई थी । इंद ने बढ बपो बंद कर दी । अनायृष्टि के कारण प्रजा 
का नाश होने लगा । ओस तक न पड़ने के कारण अन्न की पैदावार 
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सर्वया बंद हो ग़ई। श्रजा मर्यादा तोड़कर एक-दूसरे को छटने-पीठने 
लंगी। तब वशिष्ठ मुनि की कृपा से संवरण ने अपना नष्ट राज्य फिर 
श्राप्त किया । ये ही वशिष्ठ संवरण के पुरोद्ित थे। वे दी संपती- 
संवरण को हस्तिनापुर वापिस ले गये । सुदास उस समय तक जाता 
रहा था । इस समय उसके उत्तराधिकारी उसके पुत्र सहदेव तथा पौत्र 
सोमफ ये । संवरण को उनसे उसका श्रपना राज्य द्वी वापिस नहीं 
मिला वरन्‌ उसने अब उत्तर पांचाल पर भी विजय श्राप्त कर ली । 
तब इन्द्र भी पूर्ववत्‌ वर्षा करने लगे । आर्यावर्त के वे प्रदेश समद्धि- 
शाली बनने लगे। 

सुदास और संवृरण जैसे राजाओं के इत्तांत से हमें आर्यावत्ती 
इतिहास में उस युग का आविरभोव द्वो गया दौखता द्वे जब राज्य- 
विस्तार कर पाना राजा की अपनी योग्यवा तथा सामर्थ्य की बातें 
बनने लगी थीं । ये दोनों राजा द्वापरयुग के प्रथम चरण में हुए थे 
इसलिए इनका काल चौबौसवों शताब्दी ई० पू० द्ोना जान पढ़ता है । 
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चौबीसावी शताब्दी ई० पू> के काल में भी राजाओं को अपना 
लक्ष्य पूरा फरने के लिए यहुत तरद के कौशल मे काम लेना पढ़ता 
था । अपने पक्ष से लड़ने वालों के भौतर पराक्म और झरता फे भाव 
खाने की भी विधिवत प्रेरणा दी जाती थी, और उसी पर बहुत कुछ 
विजय मी निर्मर करती थी । राजाओं फे इस कौशल और योद्धाओं 
को परे रणा दिए जाने के यहुत से इस काल के दृ्शंत हमें गदामारत में 
मिलते हैं। शांति पर्व के निन्‍नानबे अ्रध्याय में भीष्म पितामह 
युधिप्टिर से कहते हैं-- 

“राजा भ्रतर्दन और मिथिलापति जनक ने जिस ढंग से युद्ध 
किया था, दाए पुरुषों के उत्साह के विषय में पंडित लोग उस श्राचीन 
इतिद्ास का ही दर्शंत रूप से वर्णन किया करते हैं। संग्राम-यज्ञ में 
दीजित मिथिलापति जनक ने अपने योद्धाओं को स्वर्ण और नरक 
दिखलाते हुए उन लोगों से कहा था--हि योद्धा लोगों | तुम लोग 
युद्ध में भय रहित शर पुरुषों का यद प्रकराशमाद लोक देखो--यह्‌ 
स्थान गंघ्व-कन्याओं से घिया सब कर्म सिद्प करने वाला और अक्षय 
है। दूसरी ओर, युद्ध से भागने वाले पुरुषों के लिए यद्द नरक 
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उपस्थित है, इसमें पतित होने पर सदा अयश हुआ करता है। इस- 
लिए तुम लोग सच्ची त्यागुद्धि अवलंदन कर शत्रुओं पर विजय 
प्रप्त करो, अप्रतिष्ठित नरक के वशवर्तों मत बनो ॥ योदाओं ने 
राजा जनक के ऐसे दचन सुन युद्ध में उन्हें दर्षित कर शब्ुओं पर 
विजय प्राप्त की थी ।” 

पुराणों में दी गई वंशावली के अजुसार ये राजा जनक और 
काशौराज अतर्दन प्रौरव वंशीय राव संवरण दे समझलीन ये ! मीष्स 
द्वारा किए गए उनके युद्ध फे समय के वर्णनों से प्रा चलता है कि 
उमर समय राजा को अपने निजी गुणों से ही अपना राज्य सुदृढ़ रखने 
अथवा उसझ विस्तार कर पाने में पूरी सफ़लता नहीं मिल सकती यी। 
राजा को अपनी सेना को आपने पह में लड़ने के लिए श्रेरित करते 
समय उसके सामने स्वर्ग नरक आदि का वित्र खींच कर उसे प्रमा- 
बित करना पढ़ता या ॥ बुद्ध में सेना को टिक्ाए रखने के लिए ही 
बीरता की भावना पर अधिर जोर दिया जलने लगा या। राजा जनक 
का उदाइरण दे मोष्स ने उध्के साथ ही कद्ा है--तीनों लोगों के 
बीच पंराक्रम से भ्रे् और कुछ भी नहीं है, क्योंकि झर पुरुष सब 
का दी पालन किया करते हैं और झा पुरुषों से “ही ध्ब अ्रतिशित 
रहता है ।! रे 
युद्ध के अलावा शांति के समय भी अपना राज्य-कर्य सुव्यव- 
स्थित बनाए रखने में राजाओं को दृढ़वा तथा कूटनीति के कौशल से 
काम खेना पढ़ता या ५ इस संदध में भी हमें महामारत के राखतिपर्व * 
में कलकरद्ीय मुनि और कोशल के च्ञमदर्शीं रादशा का एक लंबा 
संवाद मिलता है| कौशल की राजवंशादली के अजुसार यह ज्ञेम- 
दर्शी रामपुत्र कुश से छर््ी पोदड़ी में हुए थे । इससे इनछे मो ई० पू८ 
सेइसवॉ-चौवीसपी शताब्दी में होने का अनुमान किया जा सकता है । 
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रामायण काल की सीधी सरल विचारधारा से हट फर इस काल के राजा 
जिस दंग फी राज-कार्य सम्बन्धी कूटनीति से झाम लेने लगे थे उसका 
कालकाशस्ीय-चेमदर्शों सम्दद में बहुत दी स्पट्ट परिचय मिल जाता है । 
शांति पर्व में मौप्म ने इस भर्तंग में कद्ा दै---जो भी मजुप्य रागा 
की शार्थिक उन्नति करे, राजा को उसकी सदा रक्ा करनी चादिये । 
यदि मंत्री खजाने से घन की चोरी करता हो भर कोई रोवक या 
-तटस्थ मनुष्य इस बात की सूचना देने आये तो उसकी बात एंकान्त 
में सुननी चाहिए भर मंत्री से उसकी रक्ता करनी खचाद्िए, क्योंकि 
धन हस्पने बाले मंत्री अवरार ऐसे लोगों को मार डादाते दें (१९०९ 
इस विषय में छालकशक्तीय सुनि और कौशत्यराज के संवाद रूप 
प्राचीन इतिहास का लोग उदाइरण दिया करते दे । मुना दे कि एक 
बार कोशल देश के राजा ज्ञेमदर्शों के यहाँ कालकुरत्ञीय नाम के एक 
"झुनि पधारे । ये बंद पिंजड्े में एक कीझा लिये राज्य का समाचार 
जानने के लिए उस राजा के राज्य में कई बार चक्कर लगा चुके थे । 
घूमते समय दे कोगगों से कहते ग्रे--सज्जनो] नुम्लोग भी कौए 
की विद्या सीखो। मैंने सौणी दे इसलिए कौए झुके। भूते और 
भविष्य दी बातें बता दिया करते हूँ (*-**-“उस समय उन्होंने 
राजकाय में नियत किए गये कर्मचारियों की बहुत सी अनुचित 
कार्रवाइयोँ देखी ।१--*” तब बे कौए को साथ लेकर राजा 
से मिलने आये ओर बोले--में इस राज्य की सारी चातें 
जानता हैँ ।' सबसे पहले थे राजमंत्री से जाकर बोले---मेरा कौआ 
बद्धता दे तुमने असुक स्थान पर अमुक काम किया है, राजा के 
खजाने से चोरी भी की है, इसलिए शीघ्र ही राजा के पास चलकर 
अपराध स्वीकार करो (! इसी अकार उन्होंने और कर्मचारियों के भो 
"दोप उद्घाटन कर दिए । ** “इस श्रकार जब मुनि ने साजकर्सचारियों 
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का तिरस्कार किया सो सब ने मिलकर सुनि के सो जाने पर रात में 
उनके कौए की मरवा डाला । 

“सबेरे उठने पर जब मुनि ने कोए को मरा देखा तो राजा क्ञेम- 
दर्शों के प्राप्त जाकर उन्होंने कहा--******मेरा यह छौआओ आप 
के ही काये में मारा गया है ।***** “जैसे द्विमालय वी कन्दरा में 
टूठ, पत्थर भर काटे द्वोते हैं, उसके भीतर सिंद और ब्याप्रों का 
निवास होता है और इन्हीं सप कारणों से उसमें प्रवेश करना तथा 

५ रेइना कठिन हो जाता है, उसी प्रकर दुष्ट अधिकारियों के करण इस 
राज्य में भी उसी का रहना झुश्किल है ।**“सममदार मसुप्य को तो 
जल्दी ही यहाँ से सिसक जाना चादिए । सीता नाम की एक नदी है 
जिसमें नाव ही डूब जाती है, ऐसी ही आपके यहाँ की राजनीति मी 
है ।****“'इसीलिए अब मैं यहाँ रहना नहीं चाहता ।/ तव॑राजा ने 
मुनि से कहा--८*“*“जिस तरह राजदंड को मैं अच्छी तरह 
घारण कर सक्ूँ ओर मेरे द्वारा अच्छे ही कार्य होते रहें यह सब 
सोचकर आप मुझे कल्याण के मार्म पर लगाइए ॥' मुनि ने कहा-- 
“पदले तो कोए के मारने का जो अपराध है इसे प्रकट किए विना ही 
एक-एक मंत्री को उसका अधिकार छीनकर हुर्वल कर दालिए । इसके 
बाद अपराध के कारण का पूरा-पूरा पता लगा कर ऋमराः एक-एक 
व्यक्ति को मौत के घष्ट उतार दीजिये ॥ एक-एक करके मारने के लिये 
इसलिए कद्ठता हूँ कि चहुत से लोगों पर जब एक दी तरद का दोष 

लगाया नाता है, तो वे सब मिल कर एक हो जाते हैं, उप दशा में 
वे बडे-बढ़े कंटकों को भी मसल डालते हैं ॥ अतः यह ग॒प्त विचार 
कह्दी दूसरों छो अकट न हो जाय, इसी भय से ये छावें बढ़ा रहा हूँ । 
5 आर यह राज्य देवेच्छा से आपको प्राप्त हुआ है, त्तो मी आप 
इसे मंत्रियों पर छोड़ कर क्यों भूल कर रहे हैं /****-* शत राज 





राजाओं फा फौराल ध्३ 


ने पुरोहित के दितकारी घचन सुने और उनके आज्ञानुग्रार सब कार्य 
किये, इससे उन्होंने समत्त भूमंडल पर विजय प्राप्त कर ली!!! 
इसी गौशलराज क्ेमदशों को और एक यार कठिन विपत्ति या 
रामगा करना पद्ठा। विदेदराज से द्वार जाने पर उनकी रौन्य 
शक्ति नए द्वो गई, आर ये राजभ्रष्ट हो गये । तब वे कालकाज्ञीय 
सुनि फे पास गये और अपने उद्घार का उनसे उपाय पूछा । इस मौके 
पर कालउयक्षीय ने उन्हें निस्र पून्टनीति फा उपदेश दिया है यद्द भेता 
युग की नीति से रावया मिन्‍न तथा द्वपर में राज्य शक्तियों के ठाँवा- 
डोल द्वेते रहने के समय फी ही उपयुक्‍त नीति है । यह नीति पअवरय * 
ही, दूमरी ओर तत्कालीन श,आरागमो फे जीवन के विकट्तर संघर्ष वी 
बोतक है । 
काराकरल्षीय मुनि ने छ्ेमघन्चा से फद्दा-- अ्रव मे तुम्हें राज 
प्राप्ति के सिये एक नीति यता रहा हैं, मदि इसके 'जुगार कार्य करोगे 
तो हुम्हें पुनः मद्दान राज्य भ्राप्त द्वो सकता है । काम, क्रोध, दर्प, भय 
श्र दँभ छोड़ कर शघ्ु की सेवो करो, उसके सामने दाथ जोड़ कर 
मस्तक मुकाओ ॥ उत्तम तथा विद्ञद्ध व्यवहार से उसके विरास- 
- गन्न बनो। विदेहरुज जनक ययपि तुम्हारे शत्रु हैं तथापि यदि तुम 
उन्हें भ्रान्‍्ग फर सके तो तुम्हें बहुत सा घन देंगे, क्योंकि ये सत्य- 
प्तिज्ञ हैँ ।*** * “फेर सुम मित्रों की सेना इकठ्ठी करना और अच्छे 
अच्छे मंत्रियों से सलाद लेना । इसके बाद शद्भु के शत्रु से मिल कर 
शाप्रु सेना का विधष्ंस करा डालना 
“अथवा अत्यंत दुर्ग उत्तम पदार्थों, ह्लियों, ओदमे-बिछाने के 
सुन्दर वल्नों, अच्छे-प्रच्छे पलूं ग, आसन ओर सचारियों, बहुत घन 
ख वे कर के बनवाये हुए मददलों, तरद-तरद्द के रसों, सुगंधित पदार्थों 
और पलों में शत्रु को आसक्त करो तथा इसमें भाँति-भाँति के पश्चु- 
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वक्ती पालने का शौक पैदा करे, जिससे इन व्यसनों में अधिक घन 
खर्च करने के कारण शत्रु की आर्थिक शक्ति नष्ट हो जाय । 

“बुद्धिमानों के विद्वासभाजन वन कर शत्रु के राज्य में भ्रमण 
करो और कुत्ते, तथा कोझों की तरह चौकम्ने रह कर मित्र धर्म का 
पालन करों । शत्रु से इतने बड़े-बड़े कार्य श्राउम्म कराओ जिनका पूरा 
होना बहुत कठिन हो । बलवान के साथ उसका विरोध फरा दो । 
चड्ढे-बड़े बगीचे, यहुमूल्य पलंग, बिछोने तथा भोग विलास के श्रन्य 
कामों में खर्च करा कर सारा खजाना खाली करा दो । शत्रु का कोष 

* क्षौणु होते ही वह वश में आ जाता है | हो सके तो वेरी को विद्व- 
जित्‌ यज्ञ में लगा कर उसके द्वारा दक्षिणा रूप में सर्वेस्व दान करा 
दो । इससे तुम्दारा भनोरथ सिद्ध द्ोगा । फिर किसी मोजछ्षन्धर्म के 
ज्ञाता पुरुष की बुलाकर शत्रु के समझ कुछ ऐसा उपदेश कराओं, 
जिससे वह राज्य के परित्याम की इच्छा करे । यदि उसका शरीर 
नीरोग हो तो सिद्ध औषध का प्रयोग कर उसे मरवा डालो । उसके 
चोड़े, दायी और मनुष्यों को भी ऋत्रिम उपायों से मौत के घाट उत्तार 
दो । ये तथा और भी बहुत से दंभपूर्णो उपाय दैं, जिनसे बुद्धिमान 
मलुष्य शत्रु का सर्वनार कर सकता दै । 

अब तक की बैंदिक विचारधारा में कालकश्त्तीय मुनि के बताये 

कपट और दंभ के रास्ते की गिनती धर्म में की जाती थी । संभव है 
आरयो के श्रार्येतर जातियों से जटिल संघर्ष में पढ़ जाने के समय इस 
डंग की कुटिल भावनाओं और व्यवद्वारों का उदय हुआ दो । पर 
क्षेमदर्शी राजा के काल तक वे भावनाएँ और व्यवद्वार बैंदिक संस्कारों 
कर दवा देने में समथे नहीं हुई थीं। इसलिए च्षेमदर्शी ने सुनि रो 
क॒द्दा--'में कपट और दंभ का आश्रय लि कर जीवित नहीं रहना 
चाइता । अपर्म से सुमे बहुत बड़ी संपत्ति मिलती हो, तो भी मैं 
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उसकी इच्छा नद्ीीं कत्ता। इन हुर्गुणों का तो मैने पदले द्वी त्याग 
कर दिया है, जिससे किसी फा मुझ पर संदेह न हो और मेरी तथा 
सबकी भलाई हो। करता का बर्ताव करे सुके इस जयत में मीवित 
रहने फी इच्चा नहीं है। अतः मे अधर्म का ग्रायरण नहीं कर सकता 


और आपओे भी ऐसा करने के लिए मुके! उपदेश नहीं देना 
चाहिये ! 


आर्य सदाचार के उपयुक्त राजा का यद्द उत्तर सुन सुनि को 
चढ़ी प्रसन्‍्नता हुई । उन्होंने विदेहराज को अपने यहां घुलवा कर 
कद्दा--/**' के मदर्शी भद्दात्मा है, हमने रात्पुध्पों के मार्ग का आश्रय 
लिया है। यदि तुम घर्म को साक्ली देकर इसे सम्मानपूर्वक शअपनाओगे 
तो यह तुम्दारे रब शत्रु ओ को अपने शधीन कर लेगा । मेरी बात 
मानकर तुम युद्ध किए बिना ही इसे वश में करे, मंत्री यनाकर 
इसके दित साधन में लगे रहो | किसी की विजय या पराज्य सदा 
नह रहती, इसलिए जैसे दूसरों की संपत्ति छोन कर स्वये मोगते दो, 
वैसे ही दूसरों को भी अपनी सम्पत्ति भोगने का अवसर देना चादिए । 
जो दूसरों का संदार करते हैं, उन्हें अपने संहार होने का भी सदा दी 
भय बना रहता है । 


विदेहराज ने मुनि की बात मान ली क्षेमदर्शी को ये अपने 
- साथ घर लेते गए और उसके साथ सिर्फ मित्रता ही नहीं की बल्कि 
अपनी पुत्री का भी न्‍्याह कर दिया | दद्देज में नाना प्रकार के रत्न 
भी भेंद किए । यह कद्दानी सम्राप्त करते समय भीष्मपितामह का भी 
चचन है-...'यही ए्जाओं का परम धर्म है, उन्हें परस्पर मेल करके 

दी रहना चाहिये 7 
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तथा सेना को अपने हितों के लिए युद्ध करते समय संम्ररभूम्रि में 
टिकाए रहने के कौशल पर लक्ष्य रखते समय यह स्पष्ट हो जाता है 
कि द्वापर युग में जितनी चैंदिक धर्म की जानकारी थी उतनी ही व्याव- 
ड्वारिक जीवन के उपयोग के लिए कुटिल नीति में अमिज्ञता की भी 
आवश्यकता रहती थी। बेदिक धर्म और कुटिल प्रदृत्ति के विरोध « 
श्रारंम हो जाने के प्रमाण भी हमें द्वापर युग के प्रथम चरण से ही 
मिलने लगते हैं । आर्य विचारधारा के भीतर की इस विरोध की 
भावना का ही शआगे चलकर विस्फोट होता हम देखते हैं. भयानक 
+मद्दाभारत! के रुप में | 


भारतचंश का उत्कर्प 


डिसी जाति के गदरे राजनेविक तथा सांस्कृतिक संघर्ष के काल 
में उसके पथ-प्रदर्श का काम आसान नहीं दोता | महान राजनैतिक 
उयल पुथल के समय राष्ट्र की जीवन-शक्ति, उसकी प्रेरणाएँ विभिन्‍न 
रूप घारण कर आपस में ही संघर्ष करने लग जाती हैं। इन संघर्ष 
के सौकों पर राष्टू की असली पघाणरशक्ति पर ही दातरा आया 
रहता दे । इस खतरे से बचाव के सिलसिले में राष्ट्र की ज़ीवन-घारा 
में नई गति ले आना आवश्यक द्वो जाता है। 


आयोवर्ते के इतिहास में रामायण फाल के बाद की दो शाता- 
रिदियाँ राष्ट्र के सामने वड्ी विकट समस्याएँ ले आलनेवाली यीं। 
इस काल में राष्ट्रीय जीवन के विकास की रफ़्तार कायम रखने के 
लिए कई तरद के मद्दान काये पूरे करने कौ आवश्यकता थो। इसके 
लिए इस युग में भारतवंश ही सबसे आगे शआया। राष्ट्र के महान 
संकट के समय इस वंश ने सच्चे पयअद्रोक् का काम किया था। 
इसीलिए इसकी कीति भी महान बन गई | शत्पव नाहयण में कहा 


धर हे हमारा देश 
यया दै---भारतवंश जैसी महानता न तो पहले के और न उनके: 
बाद के ही लोगों ने श्राप्त की है? * 

भारतवंरा की मद्दान वीर्ति तथा उत्कप॑ काल कुछ से ही आरंभ 
हुआ माना जाता है । इनके ही वंशज कौरव कहलाए | महाभारत के 
आदि पर्व के अनुसार संवरण की पत्नी तपती के गर्भ से कुछ का जन्म 
हुआ था। मद्वामारत के ही और एक प्रकरण से कुर के काल का 
भी संकेत मिलता है । अभिमन्यु-पीज जनमेजय के राजा बनाए जाने 
के समय उसके मंत्री कहते हैं---/एक सदस्‌ वर्ष से कुछकुल का राज्य 
चला आ रहा है ।! * जनमेजय १३६४ ई० पू० गद्दी पर बेंढे ये 
इससे पता चलता है कि कुछ का काल चौदीसवी' शताब्दी ई० पू० रहा 
होगा । 
चौंदहवीं से सोलहवीं शताब्दी ई० पृ० का इमारे देश का इति- 
द्वास मद्दाभारत में विशद्‌ रूप से वर्णन किया गया है। सोलहरयी के 
पहले की शताब्दियों के इतिद्वास की जानकारी के लिए मी इमें बहुत 
अंश में इसी प्रय पर निर्भर करना पड़ता है । पर सामग्री अवश्य ही 
बहुत संद्िप्त है। हमें मारतवंश द्वारा फिर भी उसी सामग्री के सद्ारे 
इमारें देख के द्वित में संपादिव क्रिए गए मदन कार्यो का भी प्रवा 
चलता है । 

महाभारत के सिवा भी चौवीसवीं से सोलइवों शताब्दी के बीच 
के काल से संबंध रखती जितनी सामग्री उपलब्ध द्वैे उसमें भारतवंश 
के ही प्रथम स्थान अदण करने तथा हसारे देश की जटिल समस्याओं 
को सुलफाने में उनके ही अयक परिक्रम करते रइने के इमें ययेष्ट 
प्रमाण मिलते हैं | 

3 शक प० म्रा० १३, ५, ४ 
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महाभारत तथा पुराण दोनों के ही अलुप्तार कुछ बड़े झतापी 
तथा तपस्त्री राजा थे । इन्होंने अपने तप से कुछतत्र को पवित्र 
बनाया था, दूसरे शब्दों में--इन्होंने ही सर्वप्रथम कुरुक्षेत्र का श्रदेश 
कृपियोग्य बनाया था | पहले वहाँ भारी जंगल रहा होगा । उनकी इस 
तपस्या के द्वी कारण उस समय से सखबस्ती के पड़ोस का प्रदेश 
कुरक्े त्र कहलाने लगा + 

भौगोलिक दृष्टि से यह कुरुक्षेत्र आयोवत्त का सबसे अधिक 
महत्वपूर्ण नाक है । यहाँ पर ही हमारे देश की अनेक भाग्यनिर्णायक 
लडाइयाँ लड़ी गई हैं। पश्चिम में सिन्धुप्रणाली, पूर्व में गंगा- 
प्रणाली तथा दक्तिष्शलपथ--इन तौमों का संगम कुछ भर में दी होता 
है । कु के द्वार दा क्षेत्र के हृपियोग्य बना दिए जाने पर हमारे 
द्वेश के एक अंचल से दूधरे अंचल के बोच का यातायात मार्ग बहुत 
सुविधाजनक बन गया। श्रव वे मार्ग सिर्फ थोरेन्से साहसी छोगों के 
ही नहीं, बल्कि थाम लोगों के लिए भी सुगम चन गए । इससे ध्यार्यो- 
वर्त के विभिन्‍न प्रदेशों के विभिन्‍न प्रकृतिवाले लोगों का एकत्रित हो 
पाना आसान हो गया। यद्दी आयोयत्ते के जनरामृह के एफीफरण 
तथा उप्त समूह के उत्कर्प की ओर अग्रसर होने की चुनियाद बने) | कु 
का यद भद्वान्‌ कार्य एक ऐसे काटा में हुआ जब इसको हमारे देरा कौ 
उन्नति के लिए नि्ांत आवश्यकता थी । उनके इस कार्य सें हम पराक्रम 
तथा तपस्या का वाघ्तब में दी अद्भ त ढंग का समावेश हो गया देखते 
है । उस तपस्या तथा पराक्रम के दी परिणाम-स्वरूप सरस्वती से 
पश्चिम से लेकर पाँचाल तथा प्रयाग के परे तक के सिर्फ प्रदेश ही एक 
अंचल में नहीं आ गए, बल्कि उन चुदूर सीमाओं के निवासी भी 
अपनी आपस की गदरी एकता अनुभव करने लग गए। 


बुर ने जो मद्दान्‌ कार्य आरंभ किया, उसके परिणाम हमें प्रगठि 
रे 
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की दिशा में बहुत दूर तक खींच ले जानेवाले हुफदैं । पर उत्त कार्य 
का सिलसिला दा क्रम इसेशा एक ही यति से काम नहीं करता रहा 
है । उसमें समय समय पर दिलाई और तौजता आती रही है, पर 
सोभाग्य की बात रही है कि गति का सिलसिला कमी भी पूर्ण रुप से 
दबने नहीं पाया हैं । 

स्वयं बुरु के बाद द्वी आर्यवर्त के सुदूर प्रदेशों तथा लोगों यो 
और भी निडट ले झने का कार्य ढीला पड़ गया या ; पर वह टिलाई 
चिर॒स्थायी नहीं रद्द सकती थी । तत्कालीन परिस्थिति के द्वारा बाध्य 
किए जाने के कारण धुद के बई शताब्दी याद--अठारहवी शताब्दी 
में वद कार्य घुनः नए बेय से आरंभ हुआ । इस समय कार्य का 
साँता आये बड़ा ले चलनेवाले कौरवरंशीय राजा बस हुए । यह कुछ 
से बहुत फरीमी बाद में हुए थे । इनक! ध्यान दक्तिण को ओर गया । 
पुराणों ने इन्हें चरेशेप्रिचर--चंयों के ऊपर चलनेवाले की उपाधि 
दी है । थादवों के चेदि राज्य पर उन्होंने विजय प्राप्त की थी । ऋपनो 
राजधानी भी उन्होंने आधुनिक वाँदा के क्सोेव कहाँ धद्पमतो 
(केन) तट प्रर झुक्तिमती नगरो को ही बनाया था। जायसब'ल के 
अजुसार इनवा काल १७२७ ई० पू० कल आआसप्रास था । 

उनके आधिपत्यकछेत्र का विस्तार मध्यदेश के दक्सिन-दुक्सिन 
मत्य से मगध तक के प्रदेशों त्तक था। ये प्रदेश दम पसय से हो 

आर्यावर्त के अविच्दिन्न अंग बनने लगे । सगध में भो इस समय 

जो राज्य स्थापित हुआ, वह बहुत दिनों तर उस प्रदेश में स्थायी 
शान्ति भस्पापित किए रहने ऋर-उसे समृद्धि की ओर ले जानेयाशा 
हुआ दे । 
बमु के बाद उसके खास्नाज्य के पॉच दकद़े दो गए--मगप, 
कौश्बी, कारुप, चदि आर मत्स्य । पर इस समय तक इन विभेस्न 


आरतवंरा का उत्कप + ४९ 


इलाके के निवासियों के जीवन का एक पैसा ढर्त अवश्य ही पंच गया घा, 
जब ये एक-दूसरे से पूर्णतया अलग नहीं किए जा सकते थे। इस समय 
से उनमें से एक के विकास में दूसरे से पूरी सदद मिलने लगी यी 

इन राज्यों को एक सूत्र में बाँध रखनेदाली शक्ति इस समय भी 
राजदंड की अपेक्षा चेंदिक पिधान-प्रणाल्ी में हो अधिक रहती 
द्विसाई देसी दे | इसके प्रमाण भी हमे मद्ाभास्त में ही मिलते हूँ । 
चैदिक नियम भंग करनेदाला चाद्दे राजा दी क्‍यों न हो, समाज से 
च्युत कर दिया जाता था, उसे उन नियमों की देखरेख रखनेवाले 
कह्टी फंटकार मुनाया करते थे और उससे आयश्वित्त करवाया करते 
थे। भीष्म ने इस रांवंध की एक पुरातन कथा युधिष्ठिर को सुनाई थी । 
शैद्योपरिचर चसु के द्वी समकालीन संभवतः उनके चचेरे भाई दी एक 
शाजा जनमेजय ( अभिमन्यु-पौत्र नहीं ) थे । उन्होंने अज्ञानवश अदा- 
हत्या कर चैदिक नियम भँग किया था $ उनके इस अपराध के कारण 
पुरोदितों के सदित आक्षणों ने उनका परित्याग किया, फिर अ्जासमूह 
ने भी उनका , परित्याग कर दिया । राजा के इस माँति परित्याथ किए 
जाने थी कथा से ही भमाणित द्वोता दे कि उस काल में वेंदिक नियम 
पालन करते जाने पर ही कोई राजा राजा चना रद्द सकता था) नियम- 
उल्लंघन करने पर राजा जनमेजय को भी शोकामि से जसते हुए पन- 
गमन करना पड़ा था। इतना ही नही, वैदिक नियमों का बनाना तथा 
उनका पालन होता देखना जिन मुनियों का कर्तव्य था, उनसे राजा को 
फटकार भी खुननी पढ़ी । जनमेजय को फटकारते समय इन्द्रोत मुनि 
नें उनका तिरस्कार करते हुए कद्ा था--- 

“अरे मद्दापापी | तू यहाँ केसे आ सया ।“““सेरे शरौर से रुधिर 
की तरद दुर्गंध निकल रहीं हैं। तेरा आकार सुद्दे की तरद देख पड़ता 
है ।”'चू, निरंतर पाप का दी चिंतन करता है, इसलिए ते जौवन 


श्र हमारा देश 


व्यर्थ और अत्यंत छेशमय है । देख ! तेरी दी करतूत से तेरे पितरों 
का वंश नरक में पढ़ा है, उन्होंने तुमसे जो-जो आशाएँ बाँध रखी थीं. 
आज चे सब व्यर्थ हो गईं । जिनका पूजन करने से मनुष्य _ स्वर्ग, , 
आयु, सयश और संतान भ्राप्त करते हैं; उन ब्राह्मणों से ही तू विना 
काम द्वेप करता दै। अब अपने पाप के कारण तू अनेक बर्य तक 
उलठा प्विर किए नरक में पढ़ा रहेगा ।१वहाँ लोहे के समान चोंचवाले 
गिद्ध और मोर तुमे नोच-नोचकर दुखी करेंगे और उसके बाद भी 
हुमे किसी पापयोनि में द्वी जन्म लेना पड़ेगा । यदि तू. ऐसा सममता 
दो कि जब इस लोक में ही पाप का कोई फल नहीं मिलता, तो परलोक 
में ही क्या रखा है, तो इस बात का निश्चय तुमे यमदूत करा देंगे ।” 
इन्द्रोत मुनि के इन तिरस्कारपूर्ण बचनों से पता लगता दै कि उसी 
काल में भी जब एक राजप्रणाली पूर्णतया प्रस्थापित हो चुक्री थी, 
शजा को अ्रपेक्षा सुनियों का ह दर्जा कहीं ऊँचा था । आरयविधान भय 
करने पर राजा भी साधारण श्रेणी के मनुष्यों-जेसा दीन द्वीन बन जा 
सकता था। उसे प्रजा, झुनि जैसे लोगों द्वारा तिरस्कृत किए जाने के. 
अलावा परलोक में नरकंयातना पाने का भय तथा देवताओं दारा 
दंढित होने की भी आशंका रहती थी + जनमेजय को इन्द्र ने भी दंड 
दिया था। उसके पास उसके पूर्चज ययाति को र्‌इ द्वारा मिला दिव्य 
रथ था । वह पौरखों को विशेष सम्पत्ति में परिगरित द्वोता था। पर 
इन्द्र ने जनमेजय के अनाय कर्म देखकर वद रथ जनमेजय से ले लिया 
ओर उसे अपने मित्र चेद्य-वसु को दे दिया 
राजा के अपने क्‍मों पर खेद प्रस्ट बरने ओर समुदित प्रायश्रितत 
के लिए तैयार दोने पर इन्द्रोत मुनि ने उस श्रवसर के उपयुक्त थायों के 
बच प्रचलित हदस्पति का मत फद्वा--सदि महुष्य पहले बिना जाने 
पाप करके फिर सुद्धिपूर्वक शुम्यकर्म करे, तो इससे उसके पूर्व पा 


आरतवंश का उत्कप श्ड्‌ 


वा उसी प्रकार नाश हो जाता है जेंसे ज्ञार रागने से चस्र का मेल 
कूट जाता है। सूर्य जिस प्रकार घ्ातःकाल उदित होकर रात्रि का 
साण अंधकार नष्ट कर देता दे, उसी थ्रकार शुभकर्म करके मनुष्य अपने 
सभी पापों का अंत कर देता है / इन झुभकर्मा का शर्थ अवस्य दी 
सामाजिक कल्याणसबंधी कार्य रहता था । ऐसे कार्रो का संपादन ही 
यज्ञों का भी भुख्य उद्देश रहता था। वास्तव में यज्ञ किसी व्यक्ति- 
विशेष के श्वार्य के लिए नहीं, बहिक समाज की उन्नति का ही उद्देश्य 
सामने रखकर किए जाते ये । 


इन्द्रात मुनि ने भी वैदिक विधान के अञुसार ही राजा जनमेजय 
से अश्वमेध यज्ञ कराया । अवश्य स्नान के वाद राजा का लोहगंध 
दूर हुआ | तब थे पापरदित और कल्याणयुक्त होकर जैमे पूर्ण चंद्र 
आकाश में उदय द्वोता है बसे दी जलती अग्नि के समान नेज-पुज- 
चुक्त शरीर से अपने नगर में ग्रविष्ट हुए । १ 

समाज के लिए कल्याणकारी कार्य करने पर ह्वी मन्य अपने 
किए पापकर्म तथा हुस्ली जीवन से छुटकारा पा सकता -है--यह 
विधार मद्माभारतपूर्व काल में ह्वी आर्य-विचार-शात्तर गे अपना स्थायी 
स्थान प्राप्त कर चुका था। व्यक्तियत स्वारय तथा संकौर् भावनाओं से 
राचकर मानव-जीवन को सामाजिक उन्नति के कार्यों के लिए प्रेरणा 
देते रहना ही इस काल के चैदिक घर्म की विशेषता रही है। पर्म के 
इस स्वरुप की पहचान रखना, उसे ही अपना सबसे ऊँचा शआआादर्श 
चनाना तथा उसी के द्वारा अपना आचरण निर्धारित करते जाना 
आपतवंश के मद्दान्‌ नायकों ने अपने जीवन का सुख्य उद्देश बना लिया 
था । यही उनके इस काल के उत्कर्ष की मुख्य कुजी दौखती है । 

* शाति पर्व--१ शशा३&६ 


सात्वतों की उन्नति 


हमारे देश का द्वापरयुग का इतिद्वास जिन लोगों से प्रभावित रहा 
है, उनमें भारतवंश के सिवा यादव ही सर्वश्रमुख ये । कई अंश में 
इस काल के यादवों की आर्यावर्त को दी गई देन अबतक चिरस्थायी 
रहती चली आ रही है। इनकी देन श्रार्यों का राजनेतिक तथा 
सांस्कृतिक दोनों द्वी जीवन परिपूर्ण बनानेवाला रहा है, पर, फिर भी 
वह सबसे अधिक भावजगत से संबंध रखनेवाला है। विभोर द्ोकर 
विराट के साथ एक्रात्म्य शुभव करने की प्रदत्ति जागत करना तथा 
सर्वसाधारण में भी सौन्दर्योपासना की श्रेरणा भर देना इनकी दी देन 
की विशेषताएँ रदी हैं। है 

च्रेतायुग के अंतिम चरण मैं यादवों के बीच मधु की चौथी .. 
पीढ़ी में सत्वन्त नाम के एक प्रतापी राजा! हुए थे। उनके वंशज 
सात्वत कददल्ाएं। आगे चलकर सात्वत शब्द यादव क्षत्रियों के लिए 
प्रयोग होने लगा ! उनके बीच एक धर्म-विशेष के विपुल प्रचार द्वीने 
के कारण बह धर्म भी सात्वत कददलाया । उसी धर्म के दूसरे नाम 
पायरात्र, भागवत के वैष्णयतंत्र दें । 


सात्वतों की उन्नति भ््‌ 


रामायणकाल के अंतिम दिनों में शत्रूध्न ने सात्वत यादवों का" 
देर जीत लिया था, पर राम तथा शत्रु ध्न के परलोक-गमन के बाद 
सत्नन्त के पुत्र भीम सात्वत ने अपना अदेश फिर से वापस ले लिया । 
इसी समय से सालतों की उन्नति का काल आरंभ हुआ । उनका 
साम्राज्य विशाल चनने लगा और आयोवर्त को भी उनकी देन प्राप्त 
होने लगी । है 
द्वापरयुग के प्रथम-द्वितीय चरण में ही भोम सात्वत के पुत्रों के 
समय यादवों का विशाल साम्राज्य कई राज्यों में बैंठ गया । एक राज्य 
मथुरा में अंधक का था। दुसरा त्रष्णि का था, जिसकी राजधानी 
द्वारका थी । उनके भोर एक भाई का राज्य शाल्वदेश ( आबू के चारों 
तरफ का प्रदेश ) के अंतर्गत था, जिसकी राजधानी पर्णास ( बनास ) 
नदी पर मारतिकाबत नगरी थी | विदर्भ, अवंति, दशाण ( बेतवा-केन 
के द्वीच ) तथा माहिष्मती में भी इस समय छोटे-छोडे यादव राज्य 
थे। इग सब राज्यों में अंधक और दष्णि के ही राज्य बहुत अ्रधिक 
प्रश्चिद्ध हुए । ये दोनों राज्य गणतंत्र थे । इनमें एक राजा का राज्य 
नह द्वाता थां। अंघक-ब्रष्णि-संघ स्थापित हुआ था और राज्यकाये- 
संचालन के लिए उनके दो सुखिया चुने जाते थे, जो संघमुख्य की 
हैसियत रखते थे ; पर कहलाते प्रायः राजा ही ये । इन संघों के 
मुखिया था राजा बंशागत जदीं होते, बल्कि चुने जाते थे। प्राचीन 
भारत में प्रजातंत्र-संबंधी विचार-धारा की भ्रस्थापना करने तथा उन्हें 
व्यावह्यारिक जीवन में कार्यकारी सिद्ध कर दिखलामे में इन यादवों का 
काफी हृद तक श्रेय है। राजनैतिक क्षेत्र की उतकी प्रजातंत्रवादी ढंग 


की कीर्तियों का समावेश दमारे देश के इतिहास के अन्यंत्त उज्ज्द्ल 
अरध्यायों में द्वोता है ॥ 


सालत-कीत्ति 


सातवतों की उज्ज्बल कीर्ति राजनेतिक क्षेत्र तक ही सौमित नहा 
रही है | द्वापरयुग के आर्योवर्त को सुख्य समस्या जिवनी राजनैतिक 
नहीं, उतनी सामाजिऊ घी । इन सामाजिक समस्याओं के-हत बुरने 
में सात्वतों मे बहुत बडा हिस्सा लिया है | आर्योवत्त की विचारधारा 
के सुन्दर रुप से गड्ढे जाने के लिए उन्होंने द्वापरयुग में एक बहुत 
ही भअ्रच्छा साँचा तैयार किया था । उनऊे उस साँचे थी छाप आज 
भी हमारे देश के न सिर्फ़ वाद्य इतिहास में, बल्कि दमारे विचार 
तथा भावजयगत में अपना विशेष स्थान रखती है । 

द्वापखयुग के आरभ में आर्येतर उधतियों के आयों के 
संपर्क में आते जाने झा सिलसिला बदता जा रहा था। इस घ नए 
संपर्क के करण आयों के सामजिक तथा विचारतेत्र में कई 
अद्भुत समस्याएँ आ खड़ी हुई थी। झर्य ऋपनी जाति के स्वाभिद्ान 


अर्थेतर जातियों से लटकर फ्सला चर ले 
रहने के कारग 


गद्दरे 








तथा स्वार्यरत्षा के लिए 
सकते ये । पर विकसित जाति के तथा संस्कार 
उनके स्वभाव में स्वाभाविक्र रूपये ही सदनुभूति तथा दूसरों के 
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अति सहनशौलता की भावनाएँ थीं। पर इन भावनाओं को कार्यरूप 
में परिणुत द्वोने देने के लिए श्ार्यों को अपने सामाजिक विचार, 
नियम तथा उपासनानयद्धति में बहुत प्रकर के परिवर्तन लाने की 
. आवश्यकता थी । उन्हें अपने मन तथा वाह्मजीवन को इस ढंग पर 
“गढ़ लेसे की जरूरत थी । जिसमें विभिन्न जातियों के साथ के संघर्ष में 
उन्हें अपनी यहुत अ्रधिक शक्ति सर्च करने की आवश्यकता ने पढ़े | 
आयें के लिए अपने निजी तथा और जातियों के बीच के वास्तविक 
दिमेद जो विभिन्न क्षेत्रों में वर्तमान थे, उन्हें स्वीकार फरते चलने 
के सिवा दूसरा चारा नहीं था | पर फिर भी श्ार्य तथा अआर्येतर 
जातियों के मेश का फीई न कोई शआ्रधार निकालना आवश्यक था। 
ऐसे आधारों फे ही चत् हमारे देश की भूमि पर निवास करनेवालि 
मनुष्यों के भीतर परस्‍्पर तथा इन मनुष्यों और यहाँ की मिट्टी 
के बीच एकता का भाव आ सकता था और देश की सर्वागीन 
उन्नति संभव बन सकती थी । हमारे देश का कल्याण करतेवाले 
विभिन्न जातियों के बीच मेल के वैसे झाधार बहुत अंश में सालत 
मे अयवा भागवत भर्म द्वारा द्वी तैयार किए गए ये । 
इस सालत-कोति की मदह्दानता का ठीक-टीक पंदांज लगा 
'पाने के लिए सास्वत यादवों के तत्कालीन जीवन तथा विश्वाप्त- 
पद्धति पर ध्यान देना थ्ावश्यक है। द्वापरयुग के प्रारंभ के 
आर्यराज्यों के नक्शे पर इृश्िपात्त करते द्दी 'स्थ हो जाता है कि 
जिन हिस्सों में उन दिनों यादव राज्य थे, उनका सिन्धु अथवा 
गंगाझाँठे के भ्रायों की अपेस्ता जंगलों फी ओर खिसककर निवास 
ऋग्नेचाती आर्येतर जातियों रो अधिक गहरे संपर्क में आना 
स्वाभाविक था ; उन जातियों के साथ के इस गदरे संपर्क के कारण 
आयी के बीच यादवों का दी आयेतर जातियों की विश्यासपद॒ति 
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ध्गि 


से अधिक प्रभावित हो जाना लाजिमी था। घने जंगलौ प्रदेश 
मनुष्यों के बीच स्वाभाविक ही विस्मय तथा एक विश्येप ढंग का 
भय संचार करते हैं । विस्मय का भाव रहस्यों में विश्वास साता है 
आर सामूहिक भय एकता को प्रेरणाएँ भरता है। थ्रार्येतर जातियों हि 
का जीवन इन्ही विश्वास और श्रेरणाओं के आधार पर निर्धारित 
होता था । वैसी परित्यिति में जय यादव उनके गहरे संपर्क में आए 
तब बे भी शार्येतर विचारधारा से प्रभावित हुए विना नही रहे । 
पर अधिक विकसित विचारबुद्धि रहने के कारण यादवों ने आर्येतर 
विश्वास क्रो उनके मूल स्वरूप में नहीं रहने दे उन्हें और एक रूप 
में परिवर्तित कर दिया । बह परिवर्तित रूप तत्कालीन सामांनिक 
जीवन में अनिवाय रूप से अशांति दूर करने के लिए बहुत दी उपयोगी 
था | उस उपयोगिता के कारण द्वी उन विश्वासों छो आर्य-विचार- 
पद्धति में स्थान मिला और ये आगे चलकर बेदिक विचारों से भी 
अधिक शर्ये-मस्तिष्क को प्रभावित करने चलने में समर्थ हुए । 
जीवन की विशेष परिस्थिति ने दी यादवों को वेष्णवतंत्र 
( पाश्चरात्र, भागवत धर्म वा सात्वत धर्म उसीके दूसरे नाम हैं ) 
संबंधी प्रेरणाएँ दी थाँ। इस तंत्र के सिद्धान्तों का प्रतिपादन 
मद्ामारत के नारायणीयोपास्यान में मिलता है। उगके अजुसार 
सात प्रसिद्ध चिप्रशिसण्डी ऋषियों ने मेरगिरि पर एक्मत द्ोकर 
उग उत्तम शाज्र का निर्माण क्रिया था । सात ऋषियों के भुस से 
चिकले हुए उस शाम्र में उत्तम लोकप्र्म की व्याख्या को गई 
है । “ऋषियों मे मन दी मत यदद सोचकर कि अमुक साधन से 
समर का कल्याण द्वोगा, ऐसा करने से परमात्मा की श्राप्ति दोगी 
तथा अमुक उपाय से जगत का अत्यंत द्वित द्वोगा, उस राय की 
रचना की। उसमें घर्म, अर्ये, कम और मोझ् का यर्णन दे तथा 
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नाना प्रकार की भयौदाओं और स्वर्ग एवं मर्त्यलोक की स्थिति का 
भी चरण किया गया है” * “भगवान नारायण भी बह शाज्त्र सुन 
प्रसज्ष दो कहते है--शुनिवरो, ठुगलोगों ने एक लाख इलोकों का 
यह उत्तम शात्र बनाया है, इससे संपूर्ण लोकधर्म का श्रचार होगा।” 
इस शाज्ल में अवश्य ही बहुत दूर तक आर्येतर विश्वासों को पराक्रय 
दिया गया था । शंकराचाय मे शारैरक भाष्य में इस शात् द्वारा 
प्रतिपादित मत की कड़ी आलोचना की है और स्पष्ट शब्दों में इसे 
अवैदिक स्वीकार किया है। पर अबेदिक होने पर भी द्वापर के 
बेदिक भ्रायों के जीवन में यह मत अधिकाधिक दसल जमाता 
गया था । 

पाण्चसत्र संहिताओं में 'किय” और “चर्या' पर ही अधिक 
जोर बिया गया है । किया से उनका तालर्य देवालय का निर्माण, 
मूर्निस्थापन तथा मूर्ति के विविध आकार-प्रकार का सांगोपाग 
चुन रहता है। चयो में आहिक क्रिया, सर्तियों तथा यंत्रों के 
पूजन का विस्तृत विवरण, बर्शाभम-धर्म का परिपालन, पर्व 
तथा उत्सब के अवसर पर पूजा का विधान आदि रहता हे। उनके 
साधनमार्ग में भगवान की प्राप्ति का एकमात्र उपाय भक्ति ही 
बतलाया गया है। 

मद्दाभारत में भी दयप्रीव-अवतार को कहानी के सिलसिले में 
नारायण की महिमा तथा मक्तित्धर्म की परंपरा का वर्णन किया 
गया है | तमोगुण और रजोगुण से युक्त मध आर केटभ दैत्य 
चारो बेदो वो हर से जाते हैं । इससे वहझाजी पर भारी सकट आ 
जाता है। चेदों के ब्रिना उन्हें सब ओर अंधकार दिखलाई देता 
है । उसके बिना थे संसार की संष्टि करने में असमर्थ हो जते हैं। 
तब ये भगवान नारायण फी शरण में जा कदते देँ-.'मैं आपका 
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प्रिय भक्त हैं । आप कृपा कर बेदं को पुनः ला दीजिए ॥' नारायण 
हयग्रीव अवतार ( घोड़े के मस्तकबाला ) धारण करते हैं और 
सु फैटम को भार वेदों को वापस ला देते हैं । इसी सिलसिले में 
भक्ति की महिसा से अभावित हो जनमेजय कहते हैं ---जो ब्राह्मण . 
उपनिपदो-सद्वित संपूर्ण बेदी का विधिवन्‌ स्वाध्याय करते हैं तथा जो 
संन्यासधर्म का पालन करते हैं, इन सबसे उत्तम गति उन्हों को 
प्राप्त होती है जो भगवान के अन्य मक्त है?” बैशम्पायतत का भी 
कथन है---यदि यह संसार भगपान के अनन्य भक्त, अर्दिसक, 
आत्मज्ञनी और संपूर्ण थ्राखियों के हितकारी मनुष्यों से ही भरा 
रहे तो सर्वत्र सत्ययुग द्वी छा जाए। 
महाभारत की इस कहानी से हमें अपने देश के उस काल का 
इतिद्वात ज्ञात द्ोवा है जर मुरटम जैये. अनायों के संपर्क में था 
जानेयाले आर्य वास्तव में द्वी वेदों का ज्ञान खोने लगे थे । जीवन के 
चैदिक तथा अवेदिक दृश्टिकोश के भयानक संमिश्रण के समय श्रायों को 
वास्तव में द्वी भय होने लगा था कि उतकी बेदिक विचारधारा दुवती जा 
रही है। इसीलिए वे उसके पुनरुद्धार की चेश् में जी-मान से लगने लगे 
थे। आर्यों की इन नवीन चेशओं का दी प्रमाण हमें इयप्रीव-अवतार- 
जैसी कहानियों में मिलता दे । पर उन चेशाथों, के बावजूद भी 
आर्य इस यार अवैदिऊ विचारधारा की बद्ुत-सी बातें अपना लेने से 
अपने को नहीं रोफ सके | इस बार की वेदिर-अवेदिक विचारधारा के 
सम्मिभ्रण से सामाजिक जीवन को सुचाझ रूप से राचालित करने के # 
लिए जो नया आपार निऊता, वद पाश्चसात्र या सात्वत पमं द्वी था । 
द्वापर फे सामाजिक जीवन पर सतत धर्म द्वारा डाले गए असर 
का सयात्त करने पर यह स्पष्ट दिखजाई ठेता दे फ्रि इस धर्म के 
सतकलीन स्वहप में दुमरों वो अयनाते चसने की एक अद्भुत प्रेरमा 
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भरी थी। सच एक ही नारायण की संतान है--इरा विचार की ७» 
ददता तत्कालीन आयों में आर्येतर जातियों के प्रति अद्धू.त सहन- 
शौलता का भाव संचार कर देने में समय हुई थी । उस नारायण को 
पे स्थूल रूप में देख पाने की चेश करते थे ओर इसी सिलसिले में 
उन्होंने अपनी कल्पना की सहायता से देवमंदिर ओर, मूर्तियों के 
रूप में भ्रद्भुत सौन्दर्यस॒ट्टि संभव चना दी | 

सात्वत कत्पनाशक्ति का चमत्कार दिनोंदिन बढ़ता ही गया है । 
इसका कौशल आयोवर्त्त के जीवन पर वैदिक विचार से भी गहरा रंग 
चढ़ाता गया है| इसी से एक नए मनुष्य, नए समाज--न्ए आयोवर्तत 
का आविर्भाव हुआ है। वह नया आयौवर्त अद्भुत जादूभरे वीसत्व 
तथा श्राणशक्ति से ओतमप्रोत बनता गया है । वहाँ के मनुष्य जीवन 
के तूफान में दी आनन्द से विचस्स करते हैं। बे भय नहीं जानते । 
हतोत्साह से अपरिचित- है | विपत्तियों का सामना करते जाने में ही 
उन्हें. श्यानन्द-बोध दोता दे । जब उनके सामने महासंप्राम ध्य्ता दे 
तो उसी भुहूर्त में दमें मुनाई देता है उनके श्रंतस्तल में हमेशा गूँजता 
रहनेवाला शुद्ध चीरत्व के भाँक्वार से परिपुर-साक्षात्‌ जीवन का दी 
रारल तेजोमय गान | 


अपने देश की पटभूमि पर का वद्दी उज्ज्वल चित्र हमें दिसाई 
दता है महाभारत में । 


ग्रंथ-परिचय 


“जो भारत में है, वद्दी सब्र संसार में है ; जो भारत में नहीं है, 
चह कहीं भी नही है ।? * स्वयं अद्वामारत अपने विपय में कहता है । 
शताब्दियों पर शताब्दियाँ व्यतौत द्वो जाने पर भी उसकी यहद्द उक्ति 
आज भी यथार्थ दी रहती चली आ रददी है । 

विषय और कलेवर दोनों दी दृश्यों से यह आरप-साहित्य का 
सबसे मह्दन्‌ प्रंथ है । पर इसे सिर्फ मद्वान भंय वा सहाकाव्य दी कह 
देने भर से इमें उसका परिचय नहीं मिलता । इसे इम आर्यजीवन 
की जीवित रूपवाणी भी कट्ट सकते हैं, पर तब मी उसके स्वरूप की 


शायद ही पहचान द्वोती है । 

अपनी कल्पना में उसके स्वरुप व आमास ले आने के लिए 
थोड़ी देर के लिए दम हिमालय के दी उपयुक्त एक विशाट्‌ जलप्रपात 
का उदाहरण ले सकते हैं। पहले दम उस भ्रपात का उद्धव देखें । 
पर्वत की चोटियों पर इमें 'बुदबुद्ी! सुनाई देती दे । वैदिक जीवन के 
लिए वैसे ह्वी वेदमंत्र हैं। उनकी ध्वनि में हम विराट मह्यांड का 
“सरगम! सुनते हैं। उस ध्वनि के साथ चोटी के और ऊपर हम नहीं 


* यदिद्ास्ति तदन्यत्न यन्नेद्वास्ति न तद्‌ क्चित्‌ 7! ( आदिप ) 


अन्थ-परिचय ह ह्र्श्‌ 


उठ पात्ते | जिधर वद्द मत्यैलोक के पत्थरों से टकराती है उघर अवश्य 
ही आगे बढ़ सकते हैं। उस दिशा में पदसे दम उन मंत्रों की ध्यनि 
जलतरंग के रुप में सुनते हैं । घलबुले की तरह के पत्थर हिलते है । 
ध्यनि तौत्र द्वोती जाती है | अब बढ़े-बड्ढे रोगरे, तब ढोके फिर चट्ननों 
के हृदय में घड़कन होने लगती दे । साथ ही स्थान-स्थान पर धारा फूट 
पड़ती है--स्वच्छातिस्तच्छ । अब धारा का कलकल सुनाई देता है--- 
चाल्मौकि के दिए लय और मुर में । वह धारा आगे बढ़ती है । उसके 
साथ अनगिनत सोते अपने-अपने निजी स्वर में धरती के कत्याण का 
सुर आलापसे चलते हैं। थे एक दूसरे से मिलते हैं । उनके मेल मे 
ही एक विशिष्ट स्थल पर बह मद्दाद जलश्रपात तैयार होता है । 
उसका स्वरप विराट है। हुकार जबरदस्त है | गति विजली- 
संचार करती चलती दै । पर्वत के हृदय को द्वौ उसने डंका बना लिया 
है। उसी पर जादू-भरे चौरत्व की चोट मारता यह अपना आगे का 
रास्ता बनाता आगे बदता जाता है । यदि श्ार्यजीवन को द्वी किसी 
ऐसे जत्तप्रषात के रूप में देखा जा सके, तो उस भ्रप्रात का ही दूसरा 
नाम दिया जा सबता है--मद्ाभारत ! 
समतल अ्रार्योवर्त की भूमि पर उतर आने पर बह “उज्ज्वल 
चरित्रों के चन! फो सोचता चलता दे $ उन चरित्रों को यह 'अपने 
आपकी जीवनशक्ति से द्वी परिपूर्ण रइनेब्ाला बनाता चलता है । 
इस बन का ताँता घहुत दूर तक लगा रहता है। उससे बाहर 
निकल आते पर वह श्यगाथ मद्यासागर का रूप ले लेता है। उस 
समय उसकी ओर देस इस झनुभव करते हैं कि याल्‍्ताव में वह अपनी 
उपगा धअप् ही दै । 
आयेजीवन का कोई भी ऐसा! अंग नहीं है जिसका चित्र हम 
सद्यामारत के प्रकाश में न देख पते हों । अ्यमूमि और मस्तिष्क के 


द्४ हमारा देश 
साथ-साथ ठसके इतिदास और उसके द्वारा मानयसमाज को दिए गए 
मद्ादइन--संपूर्ण बेद, उपनिपद्‌, दर्शन, पुराण, धर्मशास्र, अर्वशा््र, 
नतिशात्र, युद्वविद्या, ज्योतिष, मोतशाम्न आदि सयका अकेला अति- 
निधित्व कर पानेवाला कोई 'जीउन्र॑या हो तो वह महाभारत ही हो सकता 
है। समूचे भारतवर्ष की युगयुग से चली आनेवालो धर्वसंत्कृति, 
सम्यता तथा आदर्श का चित्र इसमें उसी में उपलब्ध दोता है। इसे इस 
समस्त बेदिक युग की ऐतिहासिक, नैतिक, उपदेशमूलक और तत्त्ववाद- 
सबंधी कथाओं का विशाल विश्यक्रेश भी कद्द दे सचते हैं। 

स्वयं कृष्ण द्वेपायन वेदब्यास इस कौत्ति के संबंध में अग्माजे! से 
कद्ते हैं--'भगवन्‌ ! मैं ने एक श्रेष्ठ ऋव्य की रचना की है । इसमें 
वैदिक और लौकिद्ध सभी विषय हैं। मैंने इसमें वेदों का रहस्य 
वनलाया दै.। वेदांग, उपनिपद्‌ और बेदों का विस्तार दिया है । इतिहस 
श्रौर पुराणों का विस्तृत वर्णव किया है ॥ इसमें भूत, भविष्य और ' 
वर्तमान सीनों कारणों का वर्सन हुआ है। जरा, रत्यु, भय, व्याथि 
आदि भावों के अभाव का विश्वय कियी गया है; इनके मिव्यात्व 
का प्रतिपादन हुआ है । धर्म भर शआ्राश्रमों का लक्षण बताया गया है | 
चारों वर्णों की उत्पत्ति तथा तप ओर म्रह्मचर्य की विधि बताई गई 
है । ग्रह, नक्षत्र, तारों तथा युगों का प्रमाण, न्याय शिक्षा, चिकित्सा, 
दान, श्रंतर्पामी का स्वरूप तथा दिव्य घर मानवजन्म के कारण आदि 
का अनिपादन किया गया है। तीर्थ, नदी, पर्वत, वन, ससुद ओर दिव्य 
नगशों का वर्णन दै। दुर्ग, सेना और व्यूडरचना की विधियाँ तथा थुद्ध 
की चतुराई वतलाई गई है। नाना प्रकार की जातियाँ और उनके 
बोलने-्चालने के ढंग बताए गए हैं । नीतिशाद्न का वर्णन किया गया 
है तथा जो सर्वव्याप्री पर ब्रद्मतत्व दै, उसका भी अतिपादन 
किया गया है। # 2८ % जो कुछ भी इस विश्व सें जानते 


अन्य-परिचय हर 


योग्य है, बह सब मैने इस भारत में संग्रद्दीत किया है" 
ब्रद्याजी भी भारत का काबव्यत्व स्वीकार करते हुए कहते हैं--« 
“ज्यासजी | मैं जानता हैं, जन्म से द्वी आपकी वाणी प्रह्म का प्रति- 
पादन करती है । आपने कभी असत्यभाषण नहीं किया | जब झापने 
इसे काय्यः कह दिया तो अयरय ही यह “कण्य' द्वोगा। बढ़ेनयडरे 
कवि भी इस काव्य की प्रशंसा में अपने को असमर्थ पायेंगे ।' 
स्वयं महाभारत भी श्रपते विषय में कहता है--जिसे दही में 
मक़्खन,मन॒ष्यों में प्राह्ण, येदों में आरण्यक,ओपधो में अत, जलाशयों 
* में समुद और चतुणदों में गो भ्रेष्ठ है, उप्ती प्रकर समस्त इतिहासों में 
यह भारत श्रेष्ठ है। 2८ >< »८ भारत सुनने के बाद और कुछ 
सुनना अच्छा नहीं लगता । भला कोयल को काकली सुनकर कौझों 
की कॉय-कॉय कौन पसंद करेगा १ 39९ »९ »६ धर्म, अर्थ, काम 
आर भोत्त के विषय में जो कुछ भारत में कद्दा गया है, घद्दी श्रन्यत्र 
है। जो इसमें नदीं दे, बद कर्दी नहीं दै |? 
यास्‍्तव में यह ठीक ही कट्दा गया है कि इस पृथ्वी पर ऐसी सुन्दर 
कथा नहीं है, जो महाभारत के उपाख्यानों मे न आ गई हो । इसी के 
आधार पर आदिपवे में ओर एक स्थान पर कहा गया है--“सभी 
अच्छे कवि महाभारत की कथा का सहारा रंगे, इसकी कथा के 
आधार पर काव्य लिसेंगे ।' 
यह भविष्योक्ति बास्‍्तव में ही सच्ची प्रमाणित होती आई है । 
कई हजार यपे से महाभारत का प्रविन्र ल्ोत न सिफ्त कवियों का ही, 
बल्कि भारतीय जनसमूह के मनोविनोद तथा श्ञानाजेन, चरित्र-निर्माण 
ओर प्रेरणाशक्ति का प्रबल साधन रहता आ रहा है । 


१. आदिपवे, अध्याय १ 


रु 


जय-भारत-मद्दाभारत 


यर्तमान समय में जो महामाख उपलब्ध है, उसके श्ष्ययन से 
ही पता चल जाता है कि शुरू से ही उसका यही स्परूप नहीं रहा 
है। इसकी मूल रचना के बाद इसके अनेक रूपान्तर होते 
गये हैँ । श्रयम रचतहा के बाद कई शताब्दियों तक आर्य॑- 
विचारधारा में श्रथवा यहाँ की राजनैतिक श्टलला में जो परि- 
वतन होते गए हैं, उनका नी इस ग्रंथ में समावेश होता गया है । 
हम भर कुछ नहीं, सिर्फ उन विचारधारात्रों के क्रम का ही खाल 
करें तो इस परिणाम पर अवश्य पहुँचेंगे कि उनके विकास करने 
अथवा एक रूप से दूसरे रूप में परिवर्तन होने में बहुत काल 
व्यतीत हुआ दोगा--फ़िसी-किसी के बीच तो कई शतान्दियों का 
अंतर आरा गया होगा ] ऐसी परिस्थिति में शताब्दियों के रुपातर के 
बाद इस ग्रंथ का जो अंविस स्वरूप घना, वही हमारा वर्तमान 
महाभारत है। 

बचर्तमान मद्यामासत के आदिपवं में ही श्री वेदव्यासजी की 
आज्ञा से कथ! प्रारंस करते समय वैशंपायनजी कहते हें---भगवान्‌ 
ब्यास के द्वारा निर्मित यह इतिहास बढ़ा ही पवित्र और ब्रिल्तुत 


खब-भारत-मद्दाभारत ६७ 


है। »% % इस इतिहास का नाम--'जयः है।? इससे पता 
चलता है फ्रि मद्दामारत का जो सबसे पहला रूप था, उसमें उसका 
नाम जय! ही था । उसके सवप्रथम श्लोक में मी कहा गया है-- 
#नागयण का, मत॒ंयों में जो श्रेष्ठ नर हैं उनका, देवी सरस्वती 
अथधा व्यासजी को ममस्कार कर लेने के बाद “जय? का पाठ करना 
चादिए ॥! 

प्जय! शब्द से भारतीय युद्ध में पांडवों की जय का ता परे 
मालूम पढ़ता दे | कथा प्रारंम करने की याचमा करते समय 
जनमेजय व्यासजी से कहते हैं --'भगवन्‌ | श्रापने कौरयों और 
प्रॉडवों की श्रयनी आँखों देखा था । मैं चाहता हूँ कि आपके मुंह 
से उनका चरित्र सन्‌ | वे तो बढ़े धमांत्मा ये ; रिर उन लोगों में 
झनबमस का क्या कारण हुआ १ उस घोर संग्राम के छिड़ जाने की 
नौमत कैसे श्ला गयी १ % ३ आप कृपा कर मुझे उसका पूरा 
विवरण सुनादए |? जनमेजय की यह बात सुन व्यासज्ी ने पास ही 
बैठे अपने शिष्य पे कहा--बैशंपायन ! कौरथ और पांडवों भें 
जिस पकार फूट पड़ी थी, बद सत्र तुम मुझसे सुन चुके हो। अत 
यही बात ठुम जनमेजय्‌ को सुना दो ।? इस कथन से यही प्रतीत 
होता है कि पदले कौरव-पाडइ-युद्ध का वर्णंन तथा उसमें पाडवों 
की विजय का ही वर्णन 'जयः नामक ग्रंथ में किया गयाथा। 
कुछ विद्वानों का अनुमान है कि यह 'जयः इतिहास आठ हजार 
शलोको का था| धर 

आगे चलऊर उस ऐतिहासिक ग्र थ में अनेक उपाख्यान जोड़ 
दिए गए. | बहुत संभव है, यद कार्य व्यासजी के जीवन-काल में 
ही उनकी सम्मति से ही उनके शिष्यों का सहयोग प्राप्त कर संपादित 
हुआ हो । बतंमान मद्राशारत में दी यह चर्णन मिलता है कि व्यासजी 


ह्क्द इमारा देश 


ने पहले अपने पुत्र॒-शुक्र वो और तब अपने श्रन्य शिप्यों यो 
जय ( भारत ) पढ़ाया था | * तब म॒मंठ, जैमिनी, पैल, शुक और 
चैशंपायन--इन पाँच शिप्यों ने पाँच मिन्‍न-मिन्‍न भारत-संरिताओं 
की रचना वी | इन पाँच में से वैशंपायन की रचना और जैमिनी 
की रचना में से केबल अश्वमेध्यय दी व्यासजी ने रप लिया। 
झ्पाख्यान तथा शिष्यो वी रचनाशरों का संपादन अवश्य दी खर्ये 
ब्यासजी के ही हाथों हुआ, पर मूल अथ में वृद्ध हो जाने करे 
कारण जयः वा नाम भारता वा प्मारत-संहित? दिया जाने 
लेगा । लोऊमान्य तिलक का मत दै फ्रि--“** मारत नाम उस 
ग्र॑य को प्रास हो सकता है, जिसमें भमरतबंशी राजाओं के परयक्रम 
वा वर्णन हो ॥!* संभय हे इस 'राक्रम? के इतिहास से संबंध 
रखते बहुत-से नए वृत्तात तथा आख्यान जय! के भारत? का स्वरूप 
लेते समय जुड़ गए होंगे । श्रादिषव॑ में क्या गया है कि उपा- 
ख्यानों वो छोड़कर चोंद्रीस हजार श्लोगों की संहिता व्यासजी ने 
लिखी दै | ॒ 
किन्तु और आगे चलकर “भारत? में सिर्फ युद्ध का श्रषवा 
भखसतब॑शवालों के पराक्रम वा ही इतिहास नहीं रह गया | इसमें 
बहुत-सा अंश दस दंग का जुड़ गया जिसवा 'भाग्त-युद्/ की 
कद्दानी से किसी प्रकार का संबंध नहीं रद्ा। मूल क्द्वानी की पु 
में उसके चारों तरफ अनेक प्राचीनवम आख्यान और तत्त्ववाद के 


* छझा० प० १-१०३ । दस संत्रंध में लोकमान्य विलेक 
लिखित गीता-र्स्य का “गीता और महामारतः अध्याय भी देखना 


चादिए । 
3 गीता-रन्य : ४० घरर । 


जय-भारत-महाभारत ६६ 


सिद्धांत जोड़े जाने लगे। ये नए शआआख्यान श्र छिद्धांत मूल 
कह्दानियों से इस रूप में मिल गए ऊि मून कद्दानी श्रौर जोड़े गए, 
अंशों का श्रतग करना अमंमव्र-सा बन गया। तत्र 'भारत? का भी 
“नाम इदलकर 'मद्गामास्तः हो गया। इस ग्र'थ के श्रंत में ब्तलाया 
गया हे हि महत्त्व श्रीर भालल इन दो गुणों के कारण इसका माम 
प्रद्वामासः दिया गया है। श्रादिय्य में भी कह गया है कि 
देवताओं ने चागे येदों को तरात्‌ के एक पलड़े पर श्रीर मद्ममारत 
को दूसरे पलड़े पर रुख़कर तौजा; महामारत भारी निकला। 
इसीलिए. “मदन? भारखान?ः--भारी होने फे कारण यह महामारत 
कहा जाने लगा । उसी पर्य में श्रीर एक स्थान पर कद्दा गया है कि 
व्याप्देव' ने साठ लाख श्लोक का 'काव्यः लिखा धा। उसमें से 
तीस लाख देवों के जिए, पंद्रट लाख खरितगें के जिए, चौदह लाख 
गंधवों के लिए. और ब्राक़ी एक लास़ मनुष्यों के लिए लिखे गए 
थे। प्रस्तुत मद्यमास लक्षछोफ़ा मऊ ही कहा जाता है | विद्वानों की 
खोज के अनुसार इसके प्रमाण मित्नते हैं क्रि कम से कम दो-ढाई 
इजार वर्ष पूर्व से ही मद्याभारत में एक लाख छोक फे लगभग मौजूद 
चले थआ रहे हैं। मद्यमाल के अनुक्रमशिकाध्याय से भी इसका 
समर्थन द्वोता है | 
मार इतिद्वास? का 'काव्यमय मद्गामारत? के रूप में परिवर्तित 
हो जाना स्वाभात्रिक था | आयं-आर्येतर विचारधारा के गहरे संघर्ष 
तथा सम्मिश्रण के काल्न के श्रार्प महाकाव्य में केबल नायक के 
पराक्रम का वर्णन कर देने से ही काम नहीं चल सकता था| उसमें 
आायक के कार्य उचित हुए या अनुचित, यद दिखलाते जाना भी 
नितांत आवश्यक था । श्र्वांचीव दृष्टि से उचित-अनुचित, गुण-दोष 
की विवेचना करना नीतिशास्त्र का काम है ; किन्तु प्राचीन समय में 
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नीति तथा धर्म में रिमेद नहीं माना जाता था। इसीलिए भारत 
इतिद्ाम के नायों के कार्यों के समर्थन के लिए तत्वालीन धर्म- 
दृष्टि से विवेचना करने और इस कारण अथ के आकाखदिध 
करने के तिगा दूगरा साय नहीं था। स्वयं व्यासजी ने ही श्ररने 
मारत, इतिद्ास का ऐसा डाँचा बनाया था जिसमें इतिद्वास के साथ- 
साथ धर्म-अ्रधमं-विवेवन रफना भी श्निवार्य था। इस रिस्तार के 
क्रारण दी उनके प्र'ध में समय के अनुकूल बार-जार मए. शास्त्रों वा 
जोड़ा जाना भी स्वामात्रिक बन गया । 

ग्र'थ वी इस बृद्घि का विचार करते समय यर खयाल रफना 
भी झात्रश्यक है कि सचमुच किसी ने बेठकर फ्िसी खास उद्देश्य 
को सामने रुव यह दृद्धिय नहीं की थी । संजय भी यूत ये और सौति- 
उम्रश्नवा भी यूतपुत्र थे। उनका काम 'इतिद्वास-पुगण? का प्रचार 
करना था। उनके समय से ही मारत-इतिद्ास प्रचलित हुआ। उनके 
बाद भी यह इतिहास और भी ऋहुतेरे सतो के मस्त में फ्लता-कूलता 
रदा है और उसी सिलसिले में इसने काल श्र रुचिविभिन्नता के 
अनुसार कई शतार्वियों के भीतर काव्यमय ग्रयथ का रूप धारण कर 


लिया है । 

आज महामारत जिस रूप में है, उसमें मले और बुरे दोनों 
ब्रकार के मानवों का चित्र भलाई और बुराई-संत्ंधी अनेक काल के 
अनेक उन्कृष्ट उद्भदरणों एवं परिणामों केसाथ अंकित है। इसी 
कारण यद मदामारत आ ार्यजीवन के ही साथ-साथ आर्यस॑स्कृति वा 
चलित इतिद्वास बन पाया है। और अपनी इसी विशेषता के कारण 
बढ हमारे देश के छिफ़ ऐतिहासिक ही नहीं, बल्कि राष्ट्रीय महाकान्य 
का स्थान रखता है । 


रचनाकाल 


मह्षमारत में ही उसझे रबनाकाल के संम॑ध से कई प्रकार के 
« संजेल मिलते हूँ। कथा प्रारंभ करने के समय चैशंपायन कहते 
ह---'भागयान श्रीरष्ण द्वौवायन प्रतिदिन प्रावःकलाल उद्कर 
स्नान-सब्ध्या श्रादिं से निवृत शे इसरी रचना करते थे; इस प्रकार 
तीन बर्ष में यई पूरा हुआ था |! यद रचना व्यासदेव ने सबसे 
पहले अपने शिष्यों को दी मुनाई। उन दिनों व्यासजी का जहाँ 
निवास था, उतका जिक करते हुए वैशपायन ने कहां है-- 
धर्वतों में भ्रे्ठ, सिद्ध और चारणों से सेवित, दिमालय थी उपत्यका 
में मेंद्र वर्यत पर व्यास का आश्रम था ।* 
फिर जय थीकृष्ण दे पायन को यद बात मालूम हुई कि पांडवों 
के पीत्र जनमेजय सर्पन्यज्ञ में दीक्षित हो गए, हैं, तत्र 
वे वहाँ गए। वहीं उन्होंने जनमेजय को भारत सुनाने के लिए 
चैशंपायन को झाज्ा टी | 
जनमेजय के यशाँ से कथा मुनते के पश्चात्‌ सीति उम्रभ्रवा ने 


॥ शांतियत्र श्र० ३३५ और ३४८६ । 5 
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नैमिपारएय में जाकर शौनकादि ऋषियों को बद्दी कथा सुनाई थी । 

श्र जो मंद्राभारत उपलब्ध है, वद्द साया का साय वैश॑प्रायन 
और जनमेजय के संवाद-रूप में कद्दा गया है। इन्हीं संबादों के 
भीतर अ्न्यान्य चरित्रों के संत्राद धेने रहते हैं। ऐसे ही एक 
अधान श्रन्तःसंब्राद में युद्ध की सारी कथा संजय ने घृवराष्र को 
मुनाई है। मद्धामारत का यद श्रंश ही उसका केन्द्र कहा जा 
सकता है] इस प्रकार सारे अन्य का संवाद के रूप में लिखा 
जाना ही बहुते रे विशेषज्ञ पंडितों की राय में मद्ामारत की प्राचीनता 
के प्रमाणों में से एक है | 

उम्रयुक्त कथा से इतना झवर्य जाना जाता है फ्रि जनमेजय 
के सपयज्ञ में दीक्षित होने के प्रत्न ब्यासदेव अपने भारत इतिहास 
की रचना कर छुक़े थे। इससे हमें मक्ममारत के अपने सबसे 
प्रारंभिक रूप में स्व जाने के काल का संकेत मिल जाता है। 

भागवत तथा विधणु पुराण में कद्दा गया है कि 'परीक्षित 
राजा के जन्म से नन्‍्द के अभिषेक तक १०१४ वर्ष होते हैं ।”१ 
इस नन्द ( भद्दानन्दी ) का काज्न विद्वानों ने ४०६ ई० 
पू० निश्चित किया है। इससे परीक्षित का जन्म १४२४० 
पू० निश्चित होता है| स्वाभाविक द्वी भारत-युद्ध का भी यही काल 
दोगा। परीक्षित वी झत्यु साठ वर्ष की अवस्था में हुई थी और 
तत्र जनमेजय राजा हुए थे। उपयुक्त आधार पर जनमेजय के 
राजा होने का-काल ११६४७ ई० पू० दोना चाहिए। राजा द्वोने 
के कुछ दिन बाद ही उसने तद्बशिला पर चढ़ाई की और 
वहाँ से नागो की शक्ति जद से उखाड़ डाली। वहीं सपमत्र 


१. भाग, १२. २. २६ और विध्यु ४. २४. ३२॥ 
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( नागों की शक्ति उखाड़े जाने ) के श्रदसर पर वैशैपायन ने उमे 
कौरवर्यांडबबयुद्ध का बृत्तांत सुनाया था। थद्द काल श्रव॒तय ही 
चौदइपी शताब्दी $« पू& का मध्यमाग रहा शेगा । इस काल के 
पहले ही व्यासदेव मास्तद्धविद्वयात पी स्वना समान्त कर अपने 
शिप्यें। को सुना चुके थे। श्रवश्य ही इस समय का बह भारत 
अपने प्रारंभिक मूल ऐतिद्वामिऊ रूप में शेगा । 

थोड़ा विचार करने पर यह रपट छो जाता दै कि किसी भी 
धर्म के उदय होने पर उर धर्म के १त्येक श्रंग पर प्रकाश डाल 
पानिवाले ग्र'थों की रचना उठी समय नहीं शे जाती) इसमें समय 
लगता है। भगवान्‌ बुद्ध के निर्याण के बाद भौद्ध धर्म के ग्र'थों 
की रचना में कई शताब्रियाँ लग गई थी। श्रीकृष्ण भी भागवत 
मत में परम दैवत के रूप में स्वीकार किये गये थे; इसलिये उनमे 
संत्रंध स्खते गंपू्ण भागवत मत के श्रतिधादन किये जानेबाले सारित्य 
वी रचना में कुछ शततार्ियों का जग जाना स्वॉभाविक ही था। 
जहाँ तक महाभारत फा संत्रंध है, उसके नायकों को जो मांगबत 
धम प्राह्य हुआ था; श्रथवा जो उन्हीं के द्वास प्रतियादित किया 
गया था, उसी भागवत धर्म के आधार पर उन नायकों के 
कार्यो, के समर्थन में समय लगना थाव्रश्यक , था। 
इसके सित्रा और एक समस्या का दल किया जाना जरूरी धा। 
पांडबों के काज़ में वैदिक धर्म की जो शाखाएंँ प्रचलित थीं, वे कम 
या अधिक मात्रा में निवृत्ति-प्रधान दी थीं, उनके आधार पर भारत 
के भायकों की वीरता का पूर्णतया समर्थन नहीं किया जा सकता 
था | इसके लिए भागवत धर्म को ही कर्मयोग-प्रधान रूप दे उसी 
के प्रकाश में भारत के नायकों का चरित्र अलंकृत क्रिया जाना 
आवश्यक था। इन कामों के सिलसिले में ही मारत-इतिह्वस मे 
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मद्ाभारत 'मद्गकाव्यः का रूप धारण किया है | उसके उस एक 
रूप से दूसरा रूप धारण करने में कई शताब्दियाँ लग गई होंगी। 
लोकमान्य तिलक.के अनुसार इसमें पाँच सी वर्ष के लगभग लग 
गए द्वोगे | $ इस द्िसाव्र से यदि 'भारत-इतिद्षस” का आविमांव' 
चौददवीं शताब्दी के मध्य में व्यासदेव द्वार किया गया तो उसका 
आदख़िरी 'मद्भारत मशकाब्य? का स्वरूप उसे नर्बी शताब्दी ई० पू० 
में प्राप्त हुआ है। हमें श्रान मह्यभारत जिस रूप में प्राप्य है, वह 
उसी समय का है। उसके नरवीं शताब्दी के विराद्‌ स्वरूप में उसके 
पहले का “जय! वा भारत? का स्वरूप इस प्रकार घुल-मिल गया 
फ्ि फिर उसका अलग क्या जा सकना ही असंभव बन गया है, 
इसीलिए अ्रत्र उसका पूर्व नाम भी प्रचलित नहीं रद्द गया है | 
पर इसका अर्थ अवश्य दी यह नहीं है कि नवीं शताब्दी ई० 
पू७ के बाद महाभारत में बिलकुल ही कोई परिवर्तन नहीं हुआ है । 
संभव है, उसके क्षाद भी उसमें कुछ छोफ जोड़े गए हों श्थवा 
उसमें से कुछ निकाल डाले गए हों। यहाँ प्रश्न दो-चार छोकों का 
नहीं, बल्कि समूचे ग्रंथ का ही है| इतना अवश्य निश्चयपूर्बवक 
क्द्ठा जा सकता है कि मद्ाभारत ने अपना जो विशिष्ट रूप नर्वी 
शताब्दी ई० पू० में धारण किया था, उसवी उस समय वी मितनी 
विशेषताएँ थी, वे द्वी आज भी हमारे काल के मद्गमारत में मुख्य रूप" 


से वर्तमान हैं । 


$ गीता-रइश्य-भागवत धर्म का उदय और गीता, 2० ५४६. 


चित्रों के काल 


महाभारत के स्वनाकाल से उसमे अ्रंक्रित किए गए चित्रों. 
का काल श्रवश्य ही मित्र है । वे सत्र चित्र भी एक ही काल के 
नही हैं। इसलिए, उन चित्रों का काल-निर्णय करते समय प्रत्येक 
का अलग-अलग विचार करना जरूरी है । पंडितों फा विश्वास है 
कि मदाभाख की कितनी ही पौराणिक कहानियाँ, काव्य और 
वर्णनात्मक कथाएँ उतनी ही पुरानी हैं जितने कि स्वयं वेद । 
दूसरी श्लोर बौद्ध '्स्वपरों' के वर्णन से संत्रंध रखते कुछ झंश भी 
इसी ग्र'थ में प्रा्य हैं । १ इससे विद्ानों को पतीत द्वोता दे कि 
मक्षमारत फेउन अ्रंशों के चित्र बुध के बाद के किस्दु उनके 
अबतारों में गणना होने के पहले के अर्थात्‌ पाँचबीं शताब्दी ई० पू० 
के हैं| पर इतने बाद के अंश समूचे ग्र'थ में बिर्ले पाए जाते हैं; 
इसलिए, उनकी गिनती प्रक्षेत मे की जा सकती है। 
स्वयं मशभास्त में ही एक इलोक मिलता है जिससे महाभारत 
१ | उदादसणार्थ--“एट्टकचिल्ला शयेवी न देवणइभूपिता 
पृथ्वी पर देवालयों के बदले स्वूप होंगे | वनपव॑ १६० ,६८५ 
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के मुख्य विप्य का आरंभ फिस अध्याय से हुआ है, इस विपय- 
संबंधी मतमेद वा पता चचता है। सौति ने -तीन मतभेद ब्तलाए 
हू 'कुछ लोग मनु से 'मारतः का आरंभ मानते हैं, दूसरे 
श्रात्तीऊ से श्रन्य विद्वान्‌ उपस्चिर से इस अ'य वा सम्यक्‌ श्रध्ययन 
करते हैं।?"* हुस उग्येऊ़ का तालय॑ महामारत के मुख्य चित्र के काल 
से मंयंघ रखता दीखता £ै। मनु का बर्सन पुसुवश की वँशायली 
आरंम करते समप्र किया गया है| पर उस काल के इतिद्वास का 
बर्शम पूर्वपरस्चिय के सिलसिले में सरसरी तौर से दिया गया है | दूसरी 
ओर झआलीऊ ऋषि सजा जनमेयर के समझाज्ञीन थे । मदाभारत का 
सुख्य उद्देश्य उनके काल का नी वर्णन करना नहीं है| बह 
“उपरसदार के रूप में ही समम्ा जा गजता है। भारत-इतिद्वास का 
विपय सुख्य रूप से उपरिचिर के काल में ह्वी आरंभ डिया जाता है। 
मद्गमारत के मुख्य प्रतिगय रिप्रत्र पर प्यान रखने पर उप 
युक्ति कषन वी भचाई श्रमाणित हो जाती है। अपने देश के 
इतिहास के उद्धव स्थान की एक रेग्वा देख हम श्ागे बढ़ते हैं। 
जग इम सत्रदवी शताब्टी ई० पू० के काल के श्रासप्रास पहुँचते हैं 
तब हमें “भारत? में अपने देश के इतिहास का 'रेखा-चित्र? दिसताई 
देने लगता है । लगमग यही काल ( १७२७ के आसप्रास ) उप 
रिचर का है | इसके बराट सोनइवीं शवाब्दी ई० पू० में शाततरु के 
काल में वद चित्र और भी स्पध्ट रूप धारण करता है। अव उन 
पित्रो पर रंग भी चढ़ने लग जाता है | पाठवों थौर कृष्ण के काल 
में--पंद्रदवी शताब्दी में वे चित्र अदभुत दीति धारण कर प्ूणता 
ज्ास कर लैते हैं। जनमेजय और आत्वीक के काल--चौइइवीं 
शताब्दी में उम चित्र की सीमात रेखाएं तैयार हो जाती हैं। 
3 आदिपव १,६--१६ 


चित्रों के काल छछ- 


इस दृष्टि से देखने पर मद्दामारत का मुख्य उद्देश्य दमारे 
देश के इतिहास का १७वीं श६वीं शताहऋ्दी ई० पृ० से आरंभ 
कर चौद्‌इवीं शताब्दी ई० पू० तक के इतिहास का ही वर्णन करना: 
मुण्य विषय दीखता है। वास्तव में इसी काल के इतिद्ास का उसमें 
विशद रुप से वर्णन भी किया गया है । ये तीन सी वर्ष आर्यावत्त के. 
नाव्यमंच पर खेले गए. अद्भुत वीरता तथा पराक्रमपूर्स 'जीवन-रत्य! 
के काल रहे हैं । उन रुत्यों का नेतुत्व कृष्ण ने किया था जिनकी 
गणना अवताएों में होती है | वास्तत्र में उनका ही जीवन आर्या- 
वर्त्त की तत्कालीन महान्‌ समस्याओं को हल करने में सत्यसे ग्रधिक 
कार्यकारी हुआ था | घहुत संभव है, महामारत में उनके चित्र के 


ही उतना प्रधान बनाने तथा उसमें सब्रसे अधिक चमक ले आने - 
का यही कारण रद्दा हो । 


मा हमार देश 
ऋन्‍्त हो रही थी कि शेष, केच्छप झीर दिग्गग भी उसे उठने में 
असमर्थ हो गए ये। *:*एप्वी दैत्य दानव और रा्सों की उच्छृद्- 
लता से पीड़ित“श्रौर उद्विग्न द्योकर अह्माजी की शरण में गई।*** 
प्रजापति भगवान्‌ ब्रह्मा ने शरणागत प्रथ्वी से कहा--'देवि | तू 
जिस कार्य के लिए मेरे पास आई है, उसके लिए मैं सब देवताओं 
को नियुक्त करूँगा |? प्रृध्यी लौट आई” । “**देवताओं ने ब्रह्माजी 
की बात मान ली। तब ईंद्र ने भगवान्‌ नाययण के पास जाकर 
कहा--आ्राप पृथ्वी का मार उतारने के लिए. अ्ंशावतार ग्रहण 
कीजिए !? भगवान ने 'तथास्तु? कहकर स्वीकार फिया |” 

इधर प्ृष्यी पर कुछकुल-कलइ्ठः दुगत्मा दुर्शोाधन कलियुग के 
अंश से उत्नन्न हुआ था। उसने झ्ापस,में बैर की थ्राग सुलगाकर 
पृथ्वी को भल्‍्म क्रिया | पुलस््यव॑श के रात्षसों ने दुर्योधन के रो 
भाइयों के रूप में जन्म लिया था। उनका नाश करने के लिए 
श्रुद्धिछ्रिर धर्म फे, भीमसेन वायु के, अजु न इंद्र के तथा नकुल- 
सहदेव अश्विनीकुमारों के ग्रेश से उत्पन्न हुए थे [? इन पाएडवों को 
शस्ष्ता दिपानेत्राले बातुदेव श्रीकृष्ण 'दिवाधिदेव सनातन पुरुष 
नागयण भगवान फे श्रंश से अवतीर् हुए ये |? 

उन दो पश्चों का नाम हम राक्षस और देव, अ्धर्म और धर्म, 
पाय ओर पुण्य चाहे जो भी दें; उपयु कत वर्णन से इतना स्पष्ट दो 
जाता है द्लि जिम काल के बृचांत का मद्ाभारत वर्णन कर रदा है, 
उस समय बैंदिक और अवैदिक, आय तथा आर्येवर इन दो विचार- 
धाययों का आर्वातत की भूमि पर घमासान संच्र्ष अवश्य चज्ञ - 
रदा था | इस संधर्र क्रो दी आधार मानकर मद्ामारत का वाह्य रूप 
तैयार किया गया है। उसी के पक्ष-विपक्ष में दृष्यत-स्वरूप उस 
समय तक आयी को ज्ञात अनेक उपाख्यानों का वर्णन डिया गया 


संस्कृति-रक्षा का प्रश्न प्‌ घर 


है तथा और भी बहुतेरे उपाख्यान स्चे गए हैँ । इन सब संधर्षों के 
क्षेत्र में प्रायः सत्र उदादरणों में व्यासदेव तत्कालीन बैंदिक विचार- 
घार की ही श्रेष्ठता तथा उपयोगिता प्रमाणित करते रहे हैं| 
जब उपयु क्त दोनों पक्षों का संब॒प्न वास्तव में ही महायुद्घ का 

स्वरूप लेता है तो उसमें भी अंतिम बिजय श्रीकृष्ण और पांडवनपक्ष 
की ही होती है । यद विजय अ्रैदिक दुष्ट कुट्लिवा पर वैदिक 
मानवीय, सदजुद्धिपूर्ण प्रणाली की थी | धर्मच्षेत्र कुब्चेत्र की इस 
बिजय ने ही वेदिक विचारधारा की भ्रेप्णा सिदूघ कर दिखलाई 
पर उस युदूघ तथां उस विजय के बास्तावेक महत्त्व को स्थूल रूप म 
हृद्यग्राही बना देने का कार्य तब्र भी बाकी रह गया था। यही 
कार्य ब्यासदेव ने पू किया । उन्होंने कुस्षेत्र की विजय को अपने 
“जय? दाण अमर रूप प्रदान कर दिया। इसके द्वारा उन्होंने सि्पा 
तत्कालीन दो विचार-धाराओं फे मद्मान्‌ संत्र्् का सिर्झ विश्लेषण 
दी नहीं किया यलिक श्रार्यसंस्कृति की विजय आनेवाले युग में भी 
स्थायी बना दी। वैदिक संस्कृति रक्षा के इतने बड़े अबलंब बन 
जाने के ही कारण आय-जीवन के इतिहास में 'मद्ाभारतः अद्वितीय 
बन गया है। 


संस्कृति-रक्षा का प्रश्न 


स्कंदादि पुराणों में 'भारत? को वेदों से मी श्रेष्ठ बतललाया गया 
है| इस सम्बन्ध में एक स्थान पर कहा गया है--स्त्री, शूद्ध तथा 
द्विजबंधू (शान के कारण नहीं, बल्कि सिख ठस जाति-विशेष में 
उस्न्न होने के कारण द्विज कदलानेवाले )--ये तीनों वेद के 
अधिकारी नहीं हैं, इसीलिए मुनि ने कृपा कर इस भारत-कषा की 
रचना की। वेद से भी परे चक्र में जो पाँचवाँ उत्तम वेद है, भारत 
को मुनि ने वही पाँचबाँ वेद बनाया | 
“यही एकमात्र व्रिप्पु का ज्ञान कराने ओर परोक्त में लाभ करने- 
बाला, वेद से भी उत्तम तथा सबके लिए है |? 
श्रीमदभागबत का भी मत है--“मारत कथा के बहाने निश्चय- 
पूर्वक चेदार्थ ही दर्शाया गया है; इससे मद्ामारत के “इतिद्वास? 
और 'मद्गाकाव्यः होने के सिव्रा उसके वैदिक धर्म के मद्ान्‌ अन्ध 
होने का पता चल्ञता है | भारत केधार्मिक अन्‍्यों के क्षेत्र में इस 
मद्त्त्व के रखने के कुछ विशेष कारण भी हैं। वेदों का आशय गइन 
रहने के कारण सर्बंसाधारण के लिए उनका सममत पाना अत्यन्त 
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दुष्कर था | इसीलिए व्यासदेव ने वही आशय जनता को समभाने के 
लिए, उन्हें ऐतिहासिक कथाओं के रूप में रखा था। इससे वैदिक 
विचारधारा का प्रसार वास्तव में ही सुगम चने गया न्‍ 
टीक किसी व्यक्ति की ही भाँति एक जाति के जीवन में भी बैसे 
मौके आते हैं, जब अपना कर्ताव्याकर्तन्य निश्चय कर पाना उसके 
लिए, बहुत कठिन हो जाता है। उन कठिन मौकों पर भूल कर जाने 
से उस जाति-विशेष का विशेष- ही नष्ट दो जाता है। ठोक वैसी ही 
परीक्षा के मौके पर आय॑-जीवन की विशेषत्व-रक्षा के मामले में 
'मद्वभारत ने बहुत बड़ा कार्य क्रिया है । इसमे सिक। उसी रामय भर 
के लिए नहीं , बल्कि श्रागे आनेवाले अनेक पुइतत के लिए, मनुष्यों 
को अ्रपना कर्त्व्याकर्तव्य संही रूप से निश्चय कर पाने का यथासंमव 
सीधा मार्ग दिखा दिया है। यह भाग अवश्य ही, बैदिक विचारधारा 
के पूर्णतया अनुकूल था। इसीलिए महाभारत को “पंचम वेद कदे 
जाने का गौखपूर्ण पद प्रात हो सका था। स्तयं॑ महामास्त के 
अध्ययन से ही यह स्पष्ट हो जाता है कि उसका प्रधान उद्देश्य, 
वैदिक संस्कृति-रक्षा के प्रश्न पर विचार करना तथा उस प्रश्न के 
इल करने की सुनिश्चित दिशा दिखला देना रद्दा है। 
मद्ामाख के आरम्म में भूभार-हरुण के लिए देवताओं के 
अवतार ग्रहण करने की कथा दी गई दै। उसकी भूमिका में 
कहा गया है--“**'च्त्रियों में रात्तस उपन्न होने लगे। 
*“देत्य न केबल भनुष्यों में बल्कि बेलों, घोड़ों, गदहों, 
ऊँथें, मैंसों श्रीर झगों में भी पैदा हुए। “''देत्य श्र दानव 
मद्दोन्मत्त तथा उच्छुज्ञल राजाओं के रुप में भी उपन्न हुए। उन्दंनि 
तरइ-तरदइ के रूप धारण कर घथ्वी को भर दिया और सारी प्रजा को 
रनाने लगे। एसी उनके भार से ऋस्त हो गई । वह इतनी भारा- 


आत्म-ज्ञान 


श्रायं-जातीय विचारों फे विकास की दृष्टि से महाभास-युग के 
पूर्व की शताब्दियाँ भी बड़ी विलक्षण थीं। उन शत्ताब्दियों में ही 
मद्दान आय॑ विचारकों ने उच्च मानवीय प्रेरणाओं की वह बुनियाद 
डाल दी थी जिस पर मह्ामास-काल के नायक अपनी श्रद्धूतत 
सष्टि खड़ी कर सकते थे ! वह बुनियाद बास्तव में ही बड़ी ठोस थी। 
उसी की मजबूती के कारण उस पर खड़ी की गई भारतीय जीवन 
की सृष्टि प्रचंड से प्रचंड तूफानों और मदन से महान विपक्षियों का 
सामना हमेशा द्वी सफलतापूत्रंक करतो आई है | 

उस काल क्रे वैदिक विचारशास्त्र पर दृष्टि डालते ही यह 
स्पष्ट हो जाता है कि उसके प्रधान उद्दे इय व्यावद्वारिक जीवन से 
संबंध रखते ये ! माना जातियों के इतिहास में यह श्रेकयर देखा 
गया है कि उन्होंने अपनी जाति के व्यावहारिक जीवन को सुचारू 
रूप से संचालित कर ले चलने के लिए अधिकतर एक विशेष 
प्रकार के “घर! की शरण ली है जिसका संत्रंघ बहुत दूर तक 
अंधविश्वास से ही रहा है। उनके साथ उुलना करने पर इसमें 
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आपयजाति के व्यावहारिक णीवन को संचालित करनेवाले विचार 
वतथा नियमों में सष्ट रूप से मलक जानेवाला विचास्स्वा्त॑व्य 
आश्चर्य में डाल देता है। जीवन के इस क्षेत्र की परख कर पाने 
की आयों की विस्तत दृष्टि आधुमिक से आधुनिक विचारक को 
चकित कर देती है । 
अपनी विचारधारा के आयंतर बिचार्सें से गहरी रक्कर लेने 
तथा उसके कारण अपने वास्तविक जीवन में छिड़े भयानक 
संग्राम के मौके पर अपने को उन्‍नत कोटि से नीचे की ओर फिसल 
जाने से बचा रखने के लिए. श्रार्यो में पकमात्र वेदों का ही आश्रय 
ग्रहण करे--उग पर द्वी भगेसा रखने की प्रदृत्ति आना स्वासा- & 
बिक था । उसीके परिणाम-स्वलूप वेद संद्विता तथा आ्ह्मणु-ग्र'थों में 
हम यक्ष-याग श्रादि धर्म को ही महत्व रखा देखते हैँ। श्रागरे 
चलकर इसी धर्म का व्यवध्यित विवेचन जैमिनी ने मीमांसा- 
, सू्नों में किया । 
पर साथ ही इसी संबर्ष के मौके पर इम दूसरे आय विचारकों 
को प्रश्न करते देखते हें--केवल यश्याग के बाह्य प्रयत्न से ही 
क्या द्मारा जीवन परिपूर्ण बन सकता है ?? वे जीवन को परिपूर्ण 
बना सकनेवाले सत्यः की खोज में मिकलते हैं। यह खोज की 
अधृत्ति ही उन्हें 'झान-मार्ग) की ओर खींच लाती है। वैदिक 
ऋषियों को “वास्तविक तत्त्वर की जिज्ञासा की जिस प्रवृत्ति ने मुग्ध 
कैया था उसी प्रवृत्ति को हम श्रौर भी उत्कट रूप से जाशत होता 
देखते हैं-.उपनिपदों में । 
उनके वचन बड़े ही सरल हें । “वरम तत्त्व? का वे वर्णन नहीं 
करते 3 बल्कि उसका साझ्षावकार इस अद्धूत दंग से कर देते हैं कि 
यह इमारे अ्रंतस्तल से स्पर्श कर जाता है। 
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बृहदारएयक उपनिषद्‌ में याश्षसज्वय आध्यान्मिक उपदेश, देते 
समय मैत्रेयी से कहते हँ--'पति के लिये पति प्यारा नहीं है ; बल्कि 
शात्मा के लिये। पत्नी के लिये पत्नी प्यारी नहीं है बल्कि श्राप्मा 
के लिये | पुत्र के लिये पुत्र प्यारा नहीं है ; बल्कि श्रात्मा के लिये। 
संसार की समस्त वस्तु अपने लिये प्यारी नहीं द्वोतीं ; बल्कि श्रा मा 
के लिये | श्रत्ः सबसे प्रिय वस्तु है-आत्मा | इसलिये, हे मैत्नेयी ! 
इस आत्मा का प्रश्यक्ष करना चाहिए, श्रवण करना चाहिए, मनन 
करना चाहिए तथा निदिध्यासन ( सतत ध्यान ) करना चाहिये । 
- क्योंकि आत्मा के दशन से, श्रवण से, मनन से तथा तिशन से सत्र 
कुछ जाना जा सकता है? * 
इस आत्म की साक्ञात्‌ उपलब्धि द्वोने पर क्या होता है, इसका 
आभास देते समय बृददारण्यक में ही कहा गया है--'जिस श्रकार 
प्रिया से आलिंगन किप्ट जाने पर युदुप न वो किसी बादरी चीज को 
जानता है न भीतरी चीज को, उसी प्रकार प्राज आ्रात्मा से आलिंगन 
किए. जाने पर यह जीव न तो वाह्य को जानता है भ अंतर को। 
उस समय उसकी समस्त कामनाएँ पूर्ण हो जाती हैं क्योकि आमा 
की उपलब्धि से क्रिसी भी इच्छा की पूर्ति अवशिष्ट नहीं 
रह जाती |? 
और उपनिपदों में मी अ्ह्म का साक्षात्कार तथा पहचानने का 
सबसे बड़ा उपाय आरा का पदचानना तथा साक्षात्मार करना दी * 
बतलाया गया है। ब्रह्म से उनका तात्पय॑ ब्रह्मांड की नियामक सत्ता 
तथा आत्मा से पिंडांड की नियामक सता रहा है | इस परिकर्तनशील 
शद्यांड के भीतर हम जिस प्रकार एक अपस्वि्तनशील तत्त्व विद्यमान 
रहता देखते हैं उसी प्रकार इस पिड के मीतर मी एक अपरिवर्तन- 
शील तत्त्व की सत्ता विद्यमान है। उपनियद्‌ के ज्ञानियों ने इस 
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अह्यांड और पिंडांइ--अ्रह्म तथा आत्मा की एकता का सिद्धांत ही 
ग्रतिपादित किया है । 

यह शान न सिंफ भारतीय, बल्कि सारे विश्व के विचारशास्त 
के इतिहास में गौख की वस्तु है| सारे विश्व की पहेली--पदार्थों 
के अंतत्थल की एकरूपता, अनेकता के भीतर एकता का उपनिपदों 
सैंसा सीधा सरल वर्यन और नहीं मिलता । सत्य तत्त्व के साक्षात्कार 
करने, उसी के आधार पर जीवन को परिपूर्ण चनाने तथा वास्तविक” 
अर्थ में 'मानकः बनने क्रा पथ जिस सीये-सादे पर चमत्कारपूर्ण 
हृदयप्राही रूप भें उपनिपद्‌ के झ्ञनियों ने दिखलाया है बह और 
किसी भी दूसरे के द्वारा संभव नहीं हो पाया है। 

उपनिषदों के अपने श्रमुभव व्यक्त कर देने पर प्रश्न उठने 
लग कि आखिर उनकी व्याख्यानुसार उस तत््य? का ही साक्षात्कार 
किस प्रकार किया जाय॑ | उनका “तत्वमप्ति मंत्र कहता था कि जीव 
तथा ब्रह्म में नितांत एकता है | इसकी, अनुभूति ही किस प्रकार 
हो १ इसी प्रश्न के सुलझाए जाने के सिलसिले में हमारे देश के 
'पहदशंनों--सांख्य, योग, वेशेषिक, न्याय, मीमांसा तथा वेदांत की 
उत्पत्ति हुई है। 'कुछ दाशंनिक लोग कहने लगे कि विभिन्‍न 
गुणवाले पुरुष तथा प्रकृति---जीय तथा भीतिक जगत्‌--के परत्पर 
गुणों के ठीऊ-ठीक न जानने से ही ( अनात्मख्याति ) यद्द संसार 
है और प्रकृति तथा पुस्म के यधार्थ रूप को जान लेने पर तत्त्व 
की एकता सिद्ध होती है। इस ज्ञान का नाम हुआ सम्यकः 
स्याति-सांख्यः | पस्तु केवल बीदिधक सादात्कार से काम नहीं 
चलता देख उसे व्यावद्वारिक रूप से प्रत्यक्ष करने की श्रावश्यकता 
"प्रतीत द्वोने लगी | इस आवश्यक्रवा की पूर्ति ध्यान-धारणा की 
व्ययस्था करनेवाले 'योगः से हुई। & »& » श्रनतर जीब-जगत्‌ 
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के यथार्थ निर्धारण के लिए इनके गुणों ( विशेषों ) की छानद्रीम 
करना नितान्त ग्रावश्यक हुआ । इस आत्मा तथा अनात्मा के 
शुणविवेचन के लिए.“वैशेषिक' की उत्त्ति हुईं; परन्वु वस्तुरूप 
का विवेचन श्ानप्राति की परिष्छत पदुधति के श्रभाव में सुसम्पन्न 
नहीं हो सकता। अ्रतः इस ज्ञान की शास्त्रीय पद्घति के निरूपण 
के लिए. 'न्याय? का जन्म हुआ परन्तु न्याय के शुद्ध तके पर: 
श्रवलम्बित होने से यद्द भावना बदुधमूल हो गई कि केवल शुष्क 
तक की सहायता से श्रात्मतत््व का यथार्थ सातात्कार नहीं हो 
सकता | अतः विचारकों ने श्र्‌ति की ओर अपनी दृष्टि फेरी | “वेद 


* को लौट जावो”--इस सिद्धान्त का धचार द्ोने लगा। दार्शनिकों 


ने वेद के कर्ंकाणड की विवेचना करना आरम्म कर दिया और 
इस विवेचन का फल हुआ “मीमांस? का उद्गम | परन्तु मानवों 
की आध्यामिक प्रद्ृत्तियाँ केवल कम की उपासना से तृप्त नहीं हो 
सकी | अतः अगस्या ज्ञानकाएड की भीमांसा होने लगी जिसका 
पर्यवसान ५वेद्रास्तः में हुआ |?" उपनिषदों का ह्मज्ञान! ही 
बेदान्त कदइलाया । 

जहाँ तक मूल उपनिपदों के क्यल का संबंध है, लोकमान्य 
तिलक ने इस पर काफी प्रकाश डाला है | मैश्युपनिपद्‌ में काल- 
रूपी अथवा संवत्सर रूपी ब्म के विवेचन का जो वर्णन है उसके 
आधार पर गणित से द्विंसात्र लगा वे इस नतीजे पर पहुँचे हं कि 
मैच्युपनिपद्‌ ईसा से पहले श्८८घ०--१६८० वर्ष के बीच बना 
होगा | * पर मैच्युपनिपद््‌ द्वी सवसे प्राचीन उपनिषद्‌ नहीं हे । 


* बलदेव उपाध्याय 5 भारतीय-दर्शन | ४० ३६-३७ | 
२ बा० गं० विलक--गीता-रहस्य, छ० ४४२- 
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उसमें न केवल अद्यज्ञान और सांख्य का सेल कर दिया गया है 
बल्कि स्थान-स्थान पर छांदोग्य, बृहदारण्यक, तैत्तिरिय, कड और 
ईशायास्य उपनिपदों के वास्य तथा श्लोक भी उसमें प्रमाणार्थ 
उद्घृत किए गए. हैं। इससे अनुमान किया जा सकता है कि 
छांदोग्य आदि ज्ञानप्रधान उपनिपद्‌ कम-से-कम सन्‌ ईस्वी के * 
लगभग सोलद सौ वर्ष पुराने अवश्य हैं । 

, मद्गाभाख के आधार पर हिसाब लगाने पर पता चलता है कि 
बद काल शांतनु का रद्मा होगा। उसी के काल से मद्राभारत ने 
हमारे देश के इतिहास का विस्तृत रूप से वर्णन भी आ्रार॑भ किया 
है। उस काल के संब्रंध में हम उपनिपदों के अध्ययन से इतना 
अवश्य ज्ञात दो जाता है कि उनके आत्म-शानः का सिद्धांत 
आर्यावर्त के तत्कालीन सामाजिक तथा राजनैतिक जीवन में, उस 
समय के आारय-आर्येतर संध्रप के मौके पर एकता थ्स्थापित करने 
में अवश्य ही बहुत दूर तक सह्ययक प्रमाणित हुआ है। उनके 
सिद्धात सिर्फ़ व्यक्ति को द्वी नदीं बल्कि सारे समाज को दी 
मनुष्यता के उन्‍नत स्तर पर खींच ले चलने की चेप्ठा 
करते रहे हैं । बृहदारएयक उपनिषद्‌ ने एक बड़ी रोचक 
आग्व्यायिका के ढाया दम (आत्मसंयम ), दान तथा दया की 
मुशित्षा दी है। छाम्दोग्य ने तपस्या, ढान, श्रार्जब, अदिंय्रा, 
संयवचन को आध्यात्मिक उन्नति में साघन खतलाया है। 
तैत्तिरीय ने गुरुणह से प्रत्यावतंन के समय स्नातक को बड़ी मुन्दर 
शिक्षाएँ दी हैं। इन सशिक्षाओं में, माता, पिता तथा शुरू की सेवा, 
स्वाध्याय-चिन्तन तथा धर्माचरण का महत्त्वपूर्ण स्थान है परन्तु 
सत्यंयदः को समस्त उपदेशों में विशिष्ट गौरव प्रास है। छान्दोग्य 
ले सयकाम जाइल की कथा में सत्य की शिक्षा पर खूब जोर दिया 
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है । प्रशोपनिपद्‌ में अठत भाषण की निन्‍्दरा तथा मुशढक में सय 
की प्रशस्त प्रशंसा है | सन्‍य के अनन्तर शम, दम, उपरति, तितिक्षा 
तथा समाधान की ग्राति भी उतनी ही श्रावश्यक है [१ * 

५. वकाज्ीन आर्य विचारधारा का दृश्कोिण जितना अशस्त था 
बह भी छादोग्य के कथन से दी व्यक्त होता टै--'सुख दो प्रकार के 
होते हँ--छोश सुख तथा बड़ा मुख। विपय-प्रप॑च में सुझ्षोपलब्धि 
अह्पकोटि की है | परन्तु वास्तव मुख तो उस 'भूमाः--श्रात्मा वी * 
उपलब्धि में है जो सर्वत्र विद्यमान है, ऊपर हैं तथा नीचे हैः 
आगे है तथा पीछे है, दभिय की ओर है तथा उत्तर की ओर है। 
परम तत्त् वी ही संज्ञा भूमा है। “जहाँ पर न तो दूसरे को देखता 
है, न दूसरे को सुनता है, न दूसरे को जानता है बढ हे भूमा। 
भूमा ही श्रद्ृत है; जो अल्प है बढ सत्य है--अनित्य है |४* 

मुक्तिकोपनिपद ने भी पुरुषार्थ पर जोर देते हुए कहा है-- 
वासना रूपी नदी दो मार्गों से प्रवादित होती है--शुभ मार्ग से 
तथा अशुभ मार्ग से। मनुष्य को चाहिए कि प्रयत्न द्वारा अशुभ में 
लगी वासना को शुम दी में ले जाए !? 

इन उदादहरणों से पता चलता है हरि हमारे देश का जीवन 
मुसंचालित करने में उपनिपरदों का कितना प्रभाव रहा होगा। उप- 
निपद सिर्फ़ पिचार ही नहीं $ बल्कि वास्तविक जीवन में भी महान 
परिवर्तन ले ग्रानेवाली विचारधारा के उद्गमस्थान हैं।, इनके 
ही आत्म ज्ञााः ने आर्यावत्त को आत्मानुभव कराया है । उसी 
अनुभव के बदौलत दमारे देश में निजी शक्ति तथा क्षमता के 


* भारतीय दुर्शन : ए० द४-पा३ 
* भारतीय दुर्शन ; ए० ८६ तथा छान्दोग्य--८।१२ 


आत्म-ज्ञन प६ 


“मामलों में चैता हृढ़ विश्वास आया जिसने बैदिक संस्कृति को 
वास्तव में द्वी अमरता प्रदान कर दी है| 

उपनिपदों का तल्नज्ञान 'तवमस्तिः मंत्र में परियूर्ण हुआ था। 
इस ज्ञान हारा न सिर्फ साथी मनुष्यों के बीच की ही एकता का 
चल्कि जीव तथा ब्रह्म की नितांत एकता का साशात्कार किया गया 
है | इस ज्ञान के ही बल मनुष्य मानव-समाज के उस सबसे ऊँचे 
चैदिक आदर्श पर पहुँच सकता था जिसडी ओर बार-बार दिखलाते 
हुए महामानवों ने कहा है---विंगट्‌ के साथ एकाल्स्य 


। . ज्ञान और कर्म : 


महाभारत-पूर्व की विचार॒घारा में झुख्यतया चार प्थक्‌ भाग 
प्रयलित दिखलाई देते हैं ! वे हैं---ज्ञान, ध्यान, कर्म और भक्ति | 
इस समय तक उपनिपत्कारों का ज्ञान तथा उसके ताँते में आने वाला 
सांख्य और योग परिपक्कता थ्राप्त करने लगा था; मौमासझों का यज्ञ- 
आर्म प्रधानता प्राप्त कर चुका था और पाथ्राज्न धर्म का भी शआाविभाव 
हो गया था । जहाँ तक ब्यावद्वारिक जीवन का सम्बन्ध या, इसमें 
विवाद के विषय थे---कर्म और ज्ञान । उपनिषत्काल में ही इस 
विषय पर दो दल द्वो गए थे। उनमें इहददार॒ण्यकादिक उपनिषद्‌ तथा 
सांख्य यह कहने लगे कि कर्म और ज्ञान में वित्य विरोध है इसलिए 
ज्ञान हो जाने प्र कर्म का त्याग करना प्रशस्त ही नहीं किस्त॒ आव- 
इ्यक भी है। इसके विरुद्ध ईशावास्यादि अन्य उपनिषद्‌ यह श्रति- 
पादन करने लगे कि ज्ञान हो जाने पर भी कर्म छोड़ा नहीं जा सकता, 
केराग्य से दुद्धि को निष्काम करके जगत में व्यवद्धार क्री सिद्धि के 
लिए ज्ञानी पुरुष को कर्म करना-ही चाहिए ॥* ईशावास्योपनिपदू 


* ज्लोकमान्य तिलक : गौता-रहस्य, 2० ४४१ 


ज्ञान और कर्म ६१ 


शोक ही कहते है--'जो अविया ( कर्म ) की उपासना करते हैं वे 
चोर अंधकार में प्रवेश करते है और जो विद्या ( ज्ञान ) में ही रत हैं, 
वे मानो उससे भी अधिक अ्रंधकार में प्रवेश करते हैं। ५ » जो 
विद्या और अविया--इन दोनों को द्वी एक साथ जानता दे वह 
अविया से मत्यु को पार करके विद्या से अमरत्व श्राप्त कर 

लेता है? 
इस काल में कर्म के ज्ञान से मेल किये जाने की समस्या ज्यो- 


* ज्यों जटिल बनती गई, उसके सुलमाव का भी राप्ता एक और दिशा 


से निकलता आने ढागा । छान्दोम्यादि उपनिपदों में अह्म-चिन्तन के 
समय चित्त स्थिर करने के लिये पहले ब्रह्म के किसी सग्रुण प्रतीक के # 
नेत्रों के सामने रतने की विधि बतलाई गई थी । आगे चलकर 
उस सगुण प्रतीक को ही विशेष महत्व दिया जाने लगा 
ओर साथ हो साथ उस संगरुण प्रतीक के बदलें परमेश्वर के 
मानव-हपवारी व्यक्त प्रतीक की उपासना पीरे-धीरे आरंभ हो गई। 
यहाँ से भक्तिमार्ग' का आविर्भाव हुआ । पर यद सार्ग अपने पहले 
से प्रचलित वेदिक कर्मझांड और ओपिनिपदिक ज्ञानमार्ग की श्रवहेला 
नहीं कर सकता था। इसने वास्तव में ही वैसा न कर उनके और 
अपने बीच समन्वय के लिए ही भूमि तेयार करना झआयारंभ किया। 
महाभारत के नारायणीयोपाख्यान में ही हमें यद्द कथन मिलता है-- 
“चार वेद और साख्य या योग इन पोंचों का उसमें ( भागवत धर्म में ) 
समावेश होता है इसलिए उसे पाथरात्र धर्म नाम श्राप्त हुआ है। 
»  उपनिषदों को भी लेकर ये सब शात्त परस्पर एक दूसरे 
के अझ है 7 इससे स्पष्ट हो जाता है कि भागवत घर्म में सब प्रकार 
के ज्ञान की एकयाक्यता 'आरंभ से द्वी प्रतिपादित की गई है। आगे * 
चलकर इसी नारायणीयोपास्यान में भागवत थर्म के लक्तणा स्पष्ट 


श्र इमारा देश 


बरते हुए कट्दा गया दै--यद नारायशौय ( मभागदत ) धर्म प्ररतति- 
ग्धान ( कर्म-प्रधान ) है ।! 

लोक्मान्य तिलक ने भी भागवत-धर्मामिमत श्रद्धत्तिमार्ग पर 
जोर देते हुए कट्दा टै--बैदिक धर्म के इतिद्ास में भागवत धर्म ने 
जो अत्यंत महत्वपूर्ण और स्मार्त धर्म से विभिन्न कार्य किया बह यह 
है फ्ि उस ( भागवत धर्म ) ने जुछ कदम आगे वश्कर केवल 
निदत्ति की भ्रपेत्ता निषप्काम-कर्म-प्रधान प्ररत्तिममार्ग ( नैप्फरम्य ) को 
अधिक श्रेयस्कर ठहराया, भीर केवन ज्ञान ही से नहीं किन्तु भक्ति 
से भी कर्म का उचित मेल वर दिया। इस धर्म के मूल अवर्त्तक नर 
ओर नारायण ऋषि भी इसी प्रकार सब काम निष्काम बुद्धि से किया 
करते थे, और मद्दाभारत में कहा है कि सव लोगों को उनके समान 
कर्म करना ही उचित है ।! * 

प्राचीन भारत के अन्त करण की आरंभिक विभिन्न धाराएँ, 
उनकी यात्रा और फिर उनके संगम का सबसे' मुन्दर चित्र हमें 
महाभारत में ही मिलता है। उसी में एक स्थल पर कर्म, ज्ञान, 
ध्यान तथा भक्ति संबधी विचारधारायों का संगम होता है । यद्द 
संगम दही तत्कालीन आर्यजीवन के श्रांतरिक शक्तियों के विकास का 
साधन जुटाता रहा है। उसी संगम में स्नान किये रहने के कारण 
महाभारत के चरित्र अपने आप में पूर्णा और अदभुत प्रतिभासंप्न 
चनते हैं। और असल में वह संगम ही महाभारत के बाह्यल्प के 
समान उसके अन्तररूप को भी उतना दी भव्य, मनोहर, अभिराम, 
आभामय बना देता है । 


*गीता-रहस्य, ह० ५५४ 





प्रदेशइत्तांत 

महाभारतकार के इतिहास-वर्णन करने की अपनी ,निजी निराली 
प्रणाली है । व्यक्तियों के इचांत और घटनाओं के वर्णन कर देने से 
ही उसे सन्‍्तोष नहीं होता । उन व्यक्तियों के कांये शमुक टंग के ही 
क्यों हुए श्रन्य ढंग के क्‍यों नहीं हुए, घटनाएँ उस तरह की ही 
क्यो घटी श्रन्य तरद की नद्वी--भादि वातों का विदलेषण करना 
ओर उनके पीछे छिपे कारण होड़ निकालना, अंथकार अपने निज्जी 
उत्तरदायित्वों में गिनती करता है। विशेष कर ऐसे भौकों पर वह 
मनुष्य के काये निधोरित करने वाले नियमों की खोज करता है । जब 
बे नियम उसे मिल जाते हैँ तब वह उनकी समुचित ढंग से जाँच 
करता है। उसकी विवेचना में जब वे नियम ठीक उतरते हैं तव वह 
उन्हें इस कौशत से सामने रखता है जिसमें अपनी उन्नति चाहने 
वाला मनुष्य भी उन्हें पहचान सके, उनसे समुचित शित्ता प्रहण कर 
सके और उनके आधार पर अपने जीवन में आने वाले विकट मौदों 
पर समुर्थित ढंग से अपना कततव्याकत्त व्य निश्चय कर पाने में समर्थ 
दो सके । 


श 


५ हे ५2 


दूसरी ओर, मद्दामारतकार- ऋपने नायकों अथवा ऐतिदासिक 
“इत्तांतों के लिए जो पठ-भूमि चुनता है वह भी बढ़ा विशाल रहता 
द। भद्दायुद्ध की कद्दानी अयवा तीर्थयात्रा के छूल से वह हमें 
* तत्कालीन झाये जगत्‌ को ज्ञात सारे विश्व ब्रह्मांड की यात्रा करा 
देता है । इस यात्रा में उंगली पद्ाडी इलाकों से लेकर समुद्रतट और 
समतल भूमि पर का दमारे देश का शायद ही “कोई अखल वाकी 
रहता द्वो जिसका दर्मे 'सात्षात! दर्शन न हो जाता हो । हिमालय के 
कैलाश से लेकर समुद्रवट पर की कन्याकुमारी तक और, ध्राग्ज्योतिष . 
(असाम) से प्रभास (काठियावाड़ में) तक के श्रदेशों की सिर्फ़ भूमि 
और नदियों से ही नहीं वल्कि उनकी सब विशेषताओं से भी हमारा 
परिचय दो जाता है ।.*' हैं 
इन्‌ सब ध्रदेशों में बसनेवाले मनुष्यों के रंग-रूप, आचार- 
ज्यवद्वार, संस्कार-विचार आदि से भी मदामारतकार हमारी अमिज्ञता 
करा देते हैं। बद भी इस कौशल से कि उस अमिता के साथ- 
हौ-साथ हम अपने दृष्टि कोण को विस्तृत होते जाने से प्यैंटका रसने 
में चरेष्टा करने पर भी शायद द्वी सफल दो सकते हैं। ४ 
हमें अनेकानेक प्रदेशों में घुमाते, वहाँ के विभिन्न निवासियों से 
परिचय प्राम कराते अथवा उनका इतिहास बतलाते समय महामारतकार 
स्वयं बिल्कुल ही निष्पक्ष बने रहते हैं ॥ ऐसी अद्भुत निष्पछता हमें 
आधुनिक से आधुनिक इतिद्वासकारों में भी विरले ही दिखाई देती 
है। आज भी एक देशवालो के दूसरे देश के अ्रति के खयाल तो दूर 
रहे, एक प्रान्त के लोग अपने पढ़ोसी आ्रंतवालों के दोष-ग्रुण निष्पक्ष 
भाव से समम पाने में असमर्थ रहते हैं । मद्धामास्त-काल में भी 
चहुत-से लोग अवश्य ही अपने श्रदेश से दूर के निवासियों के विषय 
में गलत धारणाएँ रखते ये । व्यासदेव ने मद्याभारत की कहानी के 


हमारा देश 


ध्दृ हमारा देश 
महाराज धृतराष्ट्र के पास सुनी थी। एक बार उनके महस में कई 
ब्राह्मण अनेकों अद्भुत देशों और प्राचीन दचांतों वा बंर्णन कर रहे 
थे। यहाँ एक बूढ़े व्राद्मण ने वाहौर और मदर देश की निन्‍्दा करते - 
हुए कहा था--जो दिमालय, गंगा, सरस्वती, यमुना और इुक्छेद 
से घांदर तथा सिन्‍्यु ओर उसकी पोंच सट्टायक नदियों के बीच में स्थित 
है वह वाहीक देश घर्मवाह्य और श्रपवित्र हैँ । उससे सर्वद्रा दूर 
रहना चाहिए । मैं एक गुप्त-कार्यवश कुछ दिन वाहक देश में रहा 
था । उस समय मैंने उनके आचार-विचार के दिपय में बहुत-सी बातें 
जान ली थीं। जहाँ शाकल नाम का नगर और अ्पगा नाम की नदी 
है वहाँ जर्निका नाम के वाह्ीक रहते हैं । उनका चरित्र बद्मा निन्‍्दनीय 
होता है १ ऐसा कौन बुद्धिमान होगा जो उन इुथ्रित्र, संस्करह्दीन 
और डुरात्मा वाहीकों के साथ भहुर्त भर भी रहना पसन्द करेगा।? 
उस ब्राह्मण ने वाह्मेकों को ऐसा दुराचारी बताया था। उन में घर्मं 
कीसे रह सकता है १ वाद्धीक देश के लोग उपनयन आदि संप्कारों से 
रहित रहने के कारण पतित समके जाते हैं। «2६ २८ % »% वे 
धर्मश्र८ तथा यज्ञ के अधिकार से वंचित होते हैं । इन्हीं सब कारणों 
से उनके दिए हुए हृव्य, कव्य और दान को देवता, पितर तथा 
श्राह्मए लोग नही स्वीकार करते ? एक विद्वान आद्मण ने तो यहाँ तक 
कहा था कि वाहीक लोग काठ और मिद्ठे की यनी हुई क्ुण्डियों में 
ओजन करते हैं / उनमें खराव लिपटी रहती है, कुत्ते उन बर्तनों को 
चारते रहते हैं तो भी उनमें खाते समय उन्हें तनिक भी शुणा नहीं 
दोहरी । वे भेद, ऊँटनी और गदद्दी के दूध पीते हैं तथा उस दूध के 
दुद्ी, मसने और छाछ आदि भी खाते-पीते है । इतना ही नहीं, ये 
वर्सासंकर संतान उत्तन्न करने वाले और दुराचारी होते हैं । घुद्ध- 
अश्युद्ध का विचार छोड़कर सब तरह का अमन खा लेते हैं। 


शबूत्तांत दर्ज 


मै विह्मनों को चाहिए कि “आर नाम से भ्सिद्ध उन बाहीकों का 
त्याग दें ॥ ८ & » »< * इसी प्रकार कारस्कर, माहिपक, 
॥, केरल, कर्कोंटक, वौरक और दुर्धम नामक देशों का भी त्याग 
उचित है। प्रत्यल, मद, गाघार, आख, सश, वसाति, ब्विन्घु , ७ 
सौबीर देश प्रायः निन्दित और अपवित्न माने गए हैं। पांचाल 
है लोय बेदी का स्वाध्याय करते हैं, कुरु देश के निवासौ धर्म का 
प्र लेते हैं । मत्स्य देश के लोग सत्यवादी और शरसेन-निवासी 
हरनेवाले होते हैं ! प्र॒क के लोग दास-इत्ति करते है, दक्षिणी 
का बर्ताब झ्ठों के समान होता ऐै। बाहक लोग चोर तथा 
ट्र-निवासी वर्णसंकर होते हैं। मगध देश के मनुष्य इशारे से 
बात समझ लेते हैं, कौसल की प्रजा दृष्टि के संकेत को समभती 
हम और पांचाल के लोग आधी बात कह देने पर पूरी बात समझे 
हैं तथा शल्ब देश के निवासी पूरी बात कहने से ही उसे दृदयंगम 
। हैं। शिवि देश की भरना पहाड़ी लोगों को तरह मूर्ख होती है । 
॥ लोग सब बातों को अनायास हौ समझ लेते और विशेषतः 
रि होते हूँ। म्लेच्छ जाति के लोग अपने संकेत के अनुसार 
बर्ताव करते हैं। दूसरे सभी लोग पूरी बात कहे बिना उस्ले 
समझ पाते । वाहीक और मद्र देश के मनुष्य तो पूरे गैवार 
हैं, वे किसी रथी का सुकावला नहीं कर सकते । शल्य ! तुम भी 
ही हो! तुममें उत्तर देने की योग्यता नहीं है । मै तो डंफे की 
- कहता हैं--मद्र देश एरस्ी,के समस्त देशों का मल है । 
कर्ण ने अवश्य ही ये वावय क्रोध के आवेश में कह्दे थे, पर 
« भी अपने से विभिन्न प्रदेशवालों को जाँच करते समय की 
चित दृष्टि का उससे पता चल जाता है। इस दृष्टि के ऊपर 


उवाले विचार भी उस समय प्रचलित थे, इसका श्रमाण श्त्य के 
च् 


ध्प हि हमारा देश 
उत्तर से मिल जाता है--कर्ण | तुम जिस देश के राजा बने 
चेठे हो, उस अंग देश में कया होता है ? अपने ही सगे संदंधी जब 
शोग से प्रीड़िन हो जतते हैं तो उनका त्याय बर दिया पाता है । 
अपनी ही क्ली और बच्चों को वहाँ के लोग सरे बाजार बेचते हैं। 
उम्र दिन रणौं और अतिरयियों को गएना करते समय मौप्मजी ने 
मुम से जो झुछ कहा या, अपने उन दोषों पर ध्यान दो और क्रोप 
छोदरुर शात हो जाओ। सभी देशों में कक्रा हैं, सर्वत्र च्म्रिय, 
चैजय और झट हैं तथा सद जगढ सुन्दर मत का पालन करनेदाली 
सती साध्वी स्त्रियों भी हैं। सब देशों में अपने-अपने धर्म कर पालन 
करनेवाले राजा लेग हैं, जो दुशें के दण्ड देते हैं। इसी भ्रदयर 
घार्मिक मनुष्य भी सर्वत्र द्ोोते हैं । किसी देशा के समी निवासी पाप ही 
करते हों---यह बात टीक नहीं है ; उसी देरा में ऐसे-मेसे सचरित्र और 
सदाचारी मजुष्प भी होते हैं, जिनको बराबरी देवता भी नहीं कर 
सकते । कर्स ! दूसरों के दोष बताने में समी लोग बड़े प्रतण होते 
हैं, किन्तु उन्हें अपने दोषों का पता नहीं रहता । अयबा अपने दोष 
जानते हुए भौ वे ऐसे भोले बने रहते हैं मानो उन्हें कुद पता 
हीनदहो। 
शल्य के आखिरी वाक्य, किसी अदेश विशेष को जाँच करने के 
समय महामारतझ्ार कौ अपनी निज्रो दृष्टि ययासंगव परदुपातरद्धित 
रखने की चेथशाओं का परिचय देते हैं। उसझो इसी निषप्धता के 
करण तत्कालीन मारत व्य, उसके समस्त दोष-युझों के साथ, 
महाभारत के दर्णन-जैसा सुन्दर और सच्चा चित्र दूमरा नहों मिलता । 


मध्यदेश की प्रधानता 


भार-युद्ध के समय अथवा उससे बहुत पहले से ही हमारा 
छेशा राजनैतिक दृ्टि से बहुत-से चोटेश्छोटे डुकझों में बेंटा था। 
अमापष के अनुसार उस समय के भारतवर्ष में एक सौ एक प्रसिद्ध 
क्षत्रिय राजवंश ये ।* मत्त्य ओर विष्णुपुराण में फ्रेवल यादवों के 
डी एक सो एक वंश कहे गए हैं। मद्ामारत के अनुसार मागप 
जरासंघ ने दी अपने व्यल छे छियासी राजकुलों को परास्त कर दिया 
चा। उस समय याकी चोदद ही स्ववंत्त रह गए से । * राजकुलों 
को गिनती के यराबर ही जनपद थे । अवश्य दी ये बड़े-द्वोटे समी 
अ्कार के ये । बड़ों का नाम मद्ाजनपद भी दिया जाने लगा था । 

तत्यलीन महाजनपद, जनपद वा सब राजकुलों दा इतिद्यास 
चर्णन करना मद्ामारत ने अपना उद्देश्य नहीं बनाया था। उसमें 
ग्रधानतः छुस्वंशियों के युद्ध छी ही कहानी है। पर उस कानों से 


* अध्याय १४ 
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संबद्ध रहने के करण और वंशों और जनपदों का इतिदास-इत्तत देना 
आवश्वक है! गया था । इस इतिहास में मुख्यतया यादव और संग 
का साम्राज्य विशेष स्थान रखते हैं। 
मदाभारत को मुख्य घटनाएँ जहाँ पर घठतो हैं, वह स्थान भी 
दिल्लूत अर्य में मध्य देश ही है। इस कल में हम स्पटवया इस 
अंदेश का ही सब से अधिक माहात्म्यवर्णन पते है। आरयों के लिए. 
अब ५्पप्तमेंघव की अपेक्षा गंगाकाठ ही कहा अधिक प्रिय चन 
गया हैं। उनके विचार से अर वहीं ब्रह्म आदि देवता, दिशाएँ 
दिक्पाल, लोकपाल, साध्य, पितर, सनत्कुमार आदि परमर्ष, अफ़िरा 
आदि निर्मल त्रद्मर्पि, नाग, स॒पर्ण, सिर, नदी, समुद, गंधवं और 
अप्सरा आदि सभी रहते है। ब्द्या के साय स्वयं विष्पु भगवन्‌ 
भी वर्दों निवास करेते है। प्रयागक्षेत्र में झग्नि के तीन कुण्ड हैं। 
उनके वौचेबौच से भरी गंयाजी प्रवाहित होती हैं ॥ तौरय-शिफरेमरि 
पूर्वपुत्री यमुना जी भी आती हैं। वहां लोक्पावती बमुनाजी का 
गंगाजी के साथ संगम हुआ हैं । वहीं बड़े-बड़े तपस्वी ऋषि प्रजापति 
की उपस्सना एवं चकवर्तों राजा यक्नों के द्वारा देवताओं का यजन 
करते हैं। इसौ से यह स्थान परम पवित्र हैं। ऋषि लेग कहते हैं 
कि भ्रयाग समस्त तीथों में श्रेष्ट हैं ॥ प्रयाग की यात्रा से, प्रयग्य 
नाम-संकीर्तन से और शयाग की मिद्ठी के स्पर्श से मनुध्य के सारे 
पाप छूठ जाते हैं। जो विश्व-विख्यात गंगा-यसुदा के संबम में 
स्नान करता है, उस्ते राजवूव एवं अदवमेध यज्ञ का फल प्राप्त देता है। 
यह देवयाओं की यद्ञ-भूमि है, यहाँ थोडा भी दान करने से बहुत 
बड़े दान का फल मिलता है। » % >» प्रयाग में सदा-सर्वदा 
४ साहू करोड़ दस इजार तौर्थों क्र सान्निध्य रदता है ॥ >€ 3< देव- 
नदी ग्रंयानों जहाँ मी हों, वहीं स्नान करने से कुदस्षे त््यायरा का 
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फल मिलता है। »< » गंगाजी नामोच्चारणमामश्र से पार्षो को थो 
बहाती हैं, दरानमात्र से कल्याखदान करती हैं, स्नान और पान 
से सात पांढ़ियों तक पवित्र पर देती हैं, जब तक मनुष्य की हो 
गंगाजल में रहती है, तव तऊझ उसे स्वर में सम्मान प्रा होता 
है। % % उ्ों गंगावी है, वही पवित्र देश है, वही पवित्र 
तपेवन है; गंगातठ फा स्थान हो सिद्धिक्षत्र है 

मंगा तथा उनझे पढोस के प्रदेशों के इतनी प्रधानता प्राम कर 
लेने के अवश्य ही विशेष वारण रहे हैं। भागोलिऊ 'र राजनेतिक 
कारणों के मिवा भी यह हमारो संस्कृति तथा विचारफरा से गददरा 
संपर्क रखता है। सारे आर्थ-नगत्‌ की कार्य-प्रणाली निर्धारित फरने- 
चले “कर्म-सिद्धान्त' बी उल्लत्ति तथा विजास वा क्षेत्र बद्दौ रद्या है। 
इसको छाय हमें महाभारत की प्रत्येक यद्यानी, प्रस्यक वर्णन में दिखाई 
दे जाती,है। इस सिद्धान्त के श्नुसार--जगत्‌ को मेनिक नुव्यवस्था 
डा मल बारण है कर्म-सिद्धान्त ।**'जो कुछ कार्य हम अपने प्रयत्न 
से झरते हैं, उसका फल अवश्य उत्पन्न दोता है, उसका नाश कथमपि 
नह होता ( छत प्रणाश ) और जिस फल को हम इस समय भोग 
रहे हैँ वह पूर्व जन्म में किये गये कमा का ही परिण'म हे--बिना 
कारण उद्चत होनेवाला नहीं है ( झृताभ्युपगम )। फर्म-मिद्धान्त का 
यही दास्पर्य है कि इस विद्ध में यबच्छा के लिये छझोई भी स्थान 
नहीं, सर्वत्र नेतिक सुब्यवस्था का साम्राज्य विराजमान है। फर्म- 
सिद्धान्त के अग्रोकार करने से मनुष्य कौ आंतरिक रा 
के लिये उसे पर्याप्त अवसर मिलता है [* 











क्तियों के विकास 





$ बन-पर्द । 
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इस कर्म-सिद्धान्त की रोशनी में ही महाभारत में मध्यदेश तया 
उसके साथ ही साय तत्कालीन भारतवर्ष का इतिद्वास वर्णन क्रिया # 
गया है। उसके आख्यानों की यद्दी आत्मा है । इसलिये इस.सिद्धान्त 
का ज्ञान रहने पर ही हमें मद्मभारत में वर्णन किए गए मध्यदेश की 
अधानता के रहस्यों का पता चलता है ओर साथ ही उस महान 
ऐतिहासिक महाकाब्य में वर्शन किए गए वास्तविक इतिहास की 
जानकारी प्राप्त होती है । 


कुरु ओर पांचाल 


मदाभारत-काल में कुछ और पॉंचाल जनपद बहुत उन्नति 
पर ये। कुछ जनपद मध्यदेश से निकल कर उदीच्य और पश्चिम देशों 
तक पीलता था । बर्तमान अंबाला नगर के पास तक उसका फेलाब 
भा। दस जनपद की राजधानी गंगातट पर यमी हस्तिनापुर नगरी 
थी। पांचाल जनपद कुछ के दतक्तिण में था। दसमें गंगा-नमुना 
दुआये के प्रदेश आते थे । गंगा की ओर के उत्तरी प्रदेश को उत्तर- 
पाँचाल कहते ये । उसकी राजधानी अदिच्छ॒न्न थी । दक्तिण की ओर 
जमुना से सटा दक्षिण पाचाल या, जिसकी राजधानी अह्विच्धत्र से 
पैंतीस मौत दक्षिण कांपित्य नगर थी । उसका नाम अब 
कपल है। इन दिनों बहाँ सिर्फ पुरानी नगरी के खँदहर ही 
रह गए हें । 

महाभारत-पूर्व के ब्राह्मण-म्न्यों के कुछ और परांचाल जनपदों 
में बसनेवाली ओर मूगइती रहनेवाली चत्रिय जातियों का बहुत 
बार उल्लेख किया गया है] तैत्तिरीय ब्राह्मण में लिखा है कि 
शिरिर ऋतु में कु पांचाल पूर्व दिशा की ओर युद्ध के लिए 
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निलतते हैं । उसी नाप में फ़िर जिक किया गया है--वर्षा के 
आरंभ में कुद-पांच्राल पश्चिम की ओर बुद्ध के लिए जाते हैं । इन 
जातियों की वीरता दा जिऊ करते हुए जेमिनीय ब्राद्मण में कद्ा गया 
है--'इर-पांचालों में वीटों के साथ वीर उत्पन्न होते हैं।” महामारत 
फाल के बोर प्रधान युग में इन जातियों का आये आना स्वामाविक 
ही या | इसी अपार पर कुद्ध पंडित यहाँ तर पजुमान करते हैं कि 
असलो भद्दाभारत वी लड़ाई कुछ्झों और पःचालों को थी, पांडब्रों का 
डसमें गौर स्थान था । 

अ्ादिपत्र में एड स्फन पर कड्ठा गया है कि शंत्तु का युत्तिमान 
इतिद्वान मदामारत कहा जाता दै। वास्तव में उन्हों के काल से 
मद्वामारत की वास्तविक कमा झारंस भी होती है । उसके यर्णों का 
विस्तृत वर्सन करने हुए कद्ठा गया है--राज्ा शांतसु बढ़े मेयावी, 
घर्मात्ना और सत्यनिष्ट थे । बढ़े-बढ़े देवषिं और राजर्षि उनका 
सत्कार बरते थे । इन्द्रियनिप्रद, दान, क्षमा, ज्ञान, संझेच, थैये और 
तेज उनमें स्वामाविक रूप से वियमान थे। वे धर्मनीति तया अर्थनीति 
में निषुणा थे ।' वे केवल भारतवंश के द्वो नहीं, सारी प्रजा के एकमात्र 
रक्षक थे। उनका चरित्र देखकर सब लोगों ने यही निश्रय किया कि 
ऋाम और अर्य से वदकर घर्म ही है। >€ >यजा का शोक, मय 
और बाघा निट गई थी, सब सुख की नींद०्सोते और जागते 
थे। %* ५८ डनको राजवानी थी हस्तिनापुर ॥ बढ़ीं से थे सारी प्रथ्वी 
का शासन करते थे । २४ राजा शातततु दुखी, अनाथ और पश्- 
पक्ती--सभी प्रियों की रहा करते ये।? इतना स्पष्ट हैं कि 
झातनु के समय से हस्तिनापुर का राज्य फिर से चमक उठा । 

शान झुगेयाशील राजा ये । यंगा-तट पर विचरण करते समय 
उन्होंने गंगा नाम की परम स॒न्दरों छ्री से विवाह क्या। यह ऋछी 
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लगभग दपत बर्ष तक उनके पास रही | तब राजा के चह्दों से जाते 
समय वह अपने नवजात पुत्र देवशन को साथ ले गई। लगभग 
आठारह वर्ष बाद एड दिन गंगा-तट पर विचरते समय राजा थो 
किर देवनत मिला । अपनी गाता के फधनानुगार यद् उस समय लक 
बैंद, अथर्ववेद और धनुर्वेद का पंडित हो चुका या । देत्वगुर श॒क्ाचार्य 
और देवगुर शटस्पति लो चुछ भी जानते थे, यद् देवनत जानता 
था । स्वयं भगवान्‌ परप्तराम को निन शास्ों का ज्ञान था, उन राप 
से बह अवगत था । इसका तात्पय यद्द था +ि तत्कालीन शआर्यजंगव्‌ 
नो ज्ञात सब विद्याओ में छेवनत निपुणा था । राजा उसे हस्तिनापुर 
लेते आए और उमें युवराज-पद पर अभिषिक्त कर दिया | 
चार वर्ष बाद फिर एक दिन राला शांतनु बगुना-यट पर 
विचरण कर रहे थे । वहा उन्हें निपाद-कन्या सत्यवती दिगाई पढ़ी । 
शाज़ा में उसे अपनी पत्नी बनाना चाहा, पर निपादराज़ की शर्तें! बड़ी 
जबरदस्त थी । बह चाहता था कि सत्यवती रो जो पुत्र हो, वही राष्य 
का अधिकारी हो । जब देवनत को ये बातें मालम हुई' तथ बसने 
निषादराज़ के सामने जा प्रतिजा कौ--'मैं शपयपूर्वक सत्य प्रतिज्ञा 
करता है कि इसका जो पुत्र होगा, बही हमारा राजा होगा। »% »% 
आज से मेरा ब्रद्मचर्य अखंड द्वोगा ।' देवप्रत को इस भीषण 
प्रतिज्ञा के ही कारण उनका नाम भीष्म पद गया। जिस सचाई 
श्रौर दृढता से उन्होंने अपनी यह प्रतिज्ञा आजन्म निबाही, वह सिर्फ 
र्य है) नही, मजुष्य-जाति के इतिहास में अपना बहुत ऊँचा स्थान 
रुफ़ता है | इनके जैसा तेजस्वी, ज्ञानी तथा चरिभ्रवान्‌ महाकुरुप 
संसार के इतिहास में दुर्लभ है ; इनका थादर्श व्यक्तित्व मद्दाभारत- 
युग को प्रभावित करनेवाला रहा है ओर साथ ही उसके बाद से 
आज तक अआर्य-नाति के, विशेषकर युवकों के अभिमान आर गौरव 
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का पाथ बना रहता आया है। मद्दामारत के पात्रों में अकेले इन्हें ही 
चरदान मिला था--जिब तक तुम जीना चाहोगे, तब तक खत्यु 
तुम्दारा बाल मौ बॉका नहीं कर सकेगी । नुमसे अनुमति प्रक्त कर 
के ही वह तुम पर श्रपना श्रमाव डाल सकेगी ।” अद्मर्य की इस 
मद्दिमा से परिचित होने वा दावा ब्रार्य-जाति के भीष्म-जैसे संतान 
ही अकेले कर सकते है 
भीष्म नाम पढ़ जलने के बाद से ही हम उन्हें कौरव-बंश के 
उन्नति की ओर ले जानेवाले कार्मो का नेतृत्व प्रद्ए करते देखते हैं। 
सत्यवती से दो सतान हुए--विन्वांगद और विचित्रवीर्य । इन दोनों 
में युवावस्पा में प्रवेश मी नहीं किया था, उसी समय शांतमु वा 
देहांत हो गया । कौरवों की शक्ति इस समय दुर्घल पड़ गई रामर 
प्राचाल-राज ने उसपर हमला करने का इसे सुअ्वसर झ्ाया समम्या । 
पुराण तथा हरिवश के अनुसार इस समय पाचालों का राजा 
चक्रवर्ती उपग्मायुध था। उम्रायुध ने अपने इलाके के अपने सब 
प्रतिदंद्वियों का माश कर दिया था । अब वह कुरु जनपद पर भी अधि- 
क*६ करना चाहता था। शांतनु के स्वर्गवासी होने पर मौका आया देख 
उसने भीष्म के पास दूत भेजा ।* दूत ने आकर कहा क्रि हे भीष्म [ 
अपनी माता सत्यवती का विवाह उप्रायुध से कर दो, अन्यथा तुम्दारे 
देश पर आक्रमण होगा ॥ मंत्रिमंडल और पुरोद्ितवर्ग की अनुमति 
से अशौच के दिनों तक भीष्म चुप रहे। साम आदि उपायों से 
अम॒त्यों ने उग्मयुध को रोक रखा था। उस अशौच के पथात्‌ 
स्वर्त्यमन-पूर्वक भीष्म रण के लिए निकले । तीन दिनों तक उनका 


हरिवंश १-२०-३० श्री भगवदृत्त-लिसत भारतवर्ष का 
इतिहास” में उद्इत, एू० १३६-४० 


कुर और पांचाल * श्०्छ 


उप्रायुध से लीमदर्पण युदूध हुआ । तब भीष्म ने अन्न-प्रताप से 
उप्रायुथ को मार दिया । उसको झत्यु के पश्चात्‌ पांचालों के कुल में 
धृषत्‌ बच गया था । भीष्म की अनुमति से इसी ने उत्तर और 
दक्षिण पांचाल का राज्य सेनाला | कौरों से दव जागे के कारण 
अब पाचालों में उनसे प्रतिदद्धिता कर पाने की ताकत नहीं रह गई । 
ये पीछे पढ़ गए। श्रव शअकेला कौरवबंश ही उन्नति की ओर 
अप्रसर द्ोमे लगा । 

महाभारत में दिए गए इत्तांद के आधार पर हिसाब लगाने पर 
पता चलता है कि भारत-युद्ध के १६५ वर्ष पहले शांतनु राजा हुए 
थे। इसलिए उनका राज्यामिपेक (भारत-युद्ध का काल १४२४ 
है» पू० मानने पर) १५८८ ई० पू० में हुआ द्ोगा । उन्होंने पचास 
बर्ष तक राज्य विया था, इससे उनके देहांत का काल १४३८ 
ई० पू० रहा होगा । यद्वी समय उप्राजुध के भौष्म के साथ युद्ध का 
रहा द्वोगा । इसी समय से भीष्म के नेतृत्व में कौरबबंश का उत्कर्ष- 
काल शआारंभ हुआ । 


फोरवों के घरेलू मामले 


राजर्षि शानमु के देद्वांत हो जाने पर मादा सत्यवती की सम्मति 
से भीष्म ने चित्रागद को राजगद्दी पर बैठाया । इन्होंने अपने पराक्रम 
में कौरब-राज्य को सीमा और भी विस्तृत की ॥ पर इसी समय इुछ 
जनपद पर गधों का आक्रमण हुआ। उरुसेत्र के मैदान में 
घमासान युद्ध छिउ गया । सरस्वती भदी के तट पर सीन बंध तक 
लड़ाई चलती रही । इसी लड़ाई में चित्रागद गरधर्वों के हाथ मारा 
गया । तब भीष्म ने विचित्रवीय का राज़्गद्दी पर अभिषेक क्या । 
इनके यौवन प्राप्त करने पर भीष्म ने काशीराज की कुमारियों से इनका 
विवाह कर दिया । पर तरुणावस्था में ही विचित्रत्रीय की भी च्षयरोग 
से खत्यु हो गई । अप कुरओ का कोई राजा नहा था । सत्यवती 
तथा और सब लोगों ने भीष्म पर घंशरद्धि करने के लिए जोर डाला । 
पर उन्होंने उत्तर दिया-- स्वयं घमंराज भले दी अपना धर्म छोड़ दें, 
परंतु मैं अपनी सत्य प्रतिज्ञा छोड़ने का संकल्प भी नहीं कर सकता + 
-े ब्रह्मचर्य-बत पर अटल रहे । तब सत्यवती ने ध्यास् का स्मरण 
किया और उनके आने पर कट्टा कि तुम्दारा भाई विचिभ्वीर्य बिता 
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संतान के ही सर गया । तुम उसकी वंश-रक्ता करो ॥” व्यासजी ने 
माता की आज्ञा स्वीकार करके काशीराज की कन्याओ में अंबिका से 
चृत्तराष्ट्र, अंबालिका से.पांडु और उनकी दासी से विदुर को उत्नन्न 
किया । इन तौनों के बड़े होने पर कुरुकुल फिर से उन्नति करने 
लगा ( न दिनों सब सोग यही कहते ये कि वोर-प्रसावेनी माताओं 
में काशीनरेश की कन्या, देशों में कुरुजांगल, धर्मज्ञों में भीष्म और 
नगरें में हस्तिनापुर सबसे श्रेष्ठ हैं / उतराप्ट्र जन्मान्ध थे और 
बिदुर दासी के उच्च, इसलिए वे दोचों राज्य फे ऋषिकारोी नहीं माने 
गए । पांडु को ही रज्य मिला । 
पांडे ने प्रथ्वी के दिग्विलय की ठानी । उन्होंने दशाएं, मगघ, 
बिदेह, कारी, सुम्ह और पुण्ड जीते । भ्रसिद्ध विजयी वीर मगधराज 
उनके हाथों राजगृह में मरा गया । और भी अनेक राजा पाडसे 
भिद्दे और न हो गए। सबने पराजित होकर उन्हें एम्वी का 
सन्नादू स्वीकार किया । कुरुराष्ट्र के जितने भाग गत वर्षों भें कई 
राजाओं ने ले लिये थे, वे पाड़ ने पुनः जीत लिये । 
पांडु का वियाह कुंतिभोज की कन्या कुन्ती तथा मद्रदेश की एक 
कन्या माद्दी से हुआ या । इनसे ही पांचों पाडव--युधिष्टिर, भीम, 
अज्ञुन, नकुल॒तथा सहदेव का जन्‍म हुआ कुंती ने पांड के साथ 
विवाह होने के पहले ही कर्ण नाम के एक पुत्र को जन्म दिया था । 
पर बह भी कुती का ही संतान है, दस बात से पाडब करे के जीवन 
भर अनमिज्ञ रहे । 
घृतरा्ट्र का विवाद गांधार देश को राजकुमारी गाधारी से हुआ। 
इससे उनके दुर्योधन, दुःशासन आदि अनेक पुत्र हुए । 
अपने शेष जीवन में पांड ने तापस्रधर्म अदा कर लिया | इससे 
कुशराष्ट्र की अप॒त्था फिर विगडने लगी । तब भीष्म ने पृतराप्ट्र को 
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राजा बना दिया । इनके दी पुत्र इस समय से “कारव” कइलाने लगे । 
सब राजकुमारों की शित्ता एक साथ ही तत्कालीन प्रचलित 
प्रणाली के अनुसार होने लगी । उनके गुरु थे आदर्स योद्धा दशा । 
शुद्ध दोश को जिन दिनों दद्धिवस्था ने घेर रणा था, उन दिलों वे 
अपने चालससा पांचाल-राज द्ुपद के यहाँ कुछ सहायता भाँगने गये 
भे। ये द्वपद उन्हीं प्पव्‌ के पुत्र थे जिन्हें भौष्म ने पाचाल की गहदी 
पर घेठाया था । हरपद ने उस भोके पर द्रोण का तिरस्कर क्या था । 
इसका बदला द्वोण ने दस्तिनापुर आ जाने पर लिया | उन्होंने अपने 
कौरव-पाडव शिप्यों की सहायता से उत्तर और दक्तिण दोनों पांचाल 
जीत लिये, किन्तु पीछे दक्षिण पाचाल द्रुपद को लौटा दिया । इसी 
द्रूपद की कन्या कृष्णा द्रौपदी से पांडकों का विवाइ हुआ 7 
इस समय कौरवर्बश के विकास का रास्ता और भी साफ हो गया 
था । पर ठीक इसी समय से उनमें घरेछू फूट भी पढ़ने लगीं। 
ध्वतराष्ट्र के पुत्र पाड़वों से बचपन से ही जलते ये । दुर्योधन उन्हें 
राज्य का छुछ भी हिस्सा नहीं देना चाहता था। दोनों का कगछय 
बचाने के लिए यह तय हुआ कि यमुना-पार कुछत्ते त्र के दक्तिरा का 
जंगल पांडवों को दे दिया जाए, और उसे वे वसा लें । वहाँ पर इस 
समय बहुत बड़ा खांडव वन: था । पाडवों ने उसे जलाकर इन्द्रप्रस्थ ५ 
नामक नयर की स्थापना की । आधुनिक दिल्ले के पास का इन्द्रपत 
शाँद ही जहाँ बढ नगर था, वह स्थान सूचित करता है । पाडवों की 
बह नगरी “अमरावती के समान सुन्दर-सुन्दर भवनों से सुशोमित 
थी। वहाँ तरह-तरह के शीशमहल, लताकुज, चित्ररालाएँ, नकली 
पहाड़, कृत्रिम मरने, बावलियाँ स्थान-स्थान पर शोभायमान थी ।” 
उधर हस्तिनापुर में ध्तराष्ट्र ने अपने बड़े लड़के दुर्योधन को 
वहाँ का राजा वना दिया। कुछ वर्षो तक इुर्योधन हस्तिनापुर में और 
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युधिष्टिर इन्द्रप्रस्थ में शासक करते रहे । ये दोनों हो महत्त्वाकांच्षो थे । 
उस काल के मदत्त्वाकांक्ती राजा दिग्विजय कर राजसूय यज्ञ किया करते 
थे। पांडवों ने भी ऐसा ही किया | इससे दुर्योधन की ईपा और भी 
अधिक बढ़ गई। शक्ति में वह पांडवों कौ बरावरी नहीं कर सकता 
था, इसलिए उसने जूए का प्रपंच रचा । उसमें पांडव द्वार गए। 
तब उन्हें जूए की शर्त के मुताबिक घारह बरस वनवास और तेरहवें 
वर्ष अज्ञातवास का दंड भुगतना पड़ा । इस बनवास के बाद जब 
उन्होंने अपना राज्य वापस माँगा तो दुर्योधन ने उसे देने से इनकार 
किया | यही आगे चलकर भारत-भद्दायुद्ध का प्रत्यक्ष कारण बना । 
कौरब-पांडवों का आपसी भगड़ा धास्तन में इस समय तक अकेले 
कौरव-वंरा का ही मामला नहीं रह गया था। कई दृष्टियों से यद्द 
तत्कालीन सारे भारत का मामला बन गया था। इस मामले में 
सारे भारत के एक चत्र अधिकार प्राप्त करने को महत्त्वाकांच्ा तथा 
उससे संबंध रखते दाँवपेंच, दलबंदी आदि का हाथ श्वश्य था। 
इसी कारण कोखव॑ंशा के दो भाइयों की परेत्ध, आग, भारतवर्ष 
थे पिमिन्न अंचलों के निवासियों के स्वार्थ से भी संबंध रखने लगी। 
उस स्वार्थ ने ही आ्रयोवर्त के एक छोर से दूसरे छोर तक के राजाओं 
और विभिन्न जातियों को एक वा दूसरा पत्त लेने के लिए बाध्य कर 
दिया । दोनों पत्तों का पड़ा भारी करने में भारत के पूर्वां राष्ट्र तथा 
उत्तर भारत के दक्तिश-पश्चिम अंचल के यादवों ने विशेष रूप रो 
द्विस्सा लिया धा। 
कौरवों के घरेलू मामले सारे आयोदर्त के आम्श में जिस युदूव 
के बादल इकट्ठे करते जा रहे ये, बह व्यासजी-जैसे दूरदर्शों लोगों ने 
बहुत पहले से ही देस लिया था । पांड की खत्यु के बाद ही उन्होंने 
सत्यवती से कहद्दा धा--माताजी ! अब सुस्त का समय चौत गया । बड़े 
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बुरे दिन आ रहे दें । दिन-दिव पाप की बढ़ती होगी। प्र॒थ्वी की 
जवानी जाती रही । छल, कपट और दोषों का बोलवाला हो रद्दा है। 
धर्म, कर्म और सदाचार लप्त हो रद्दे है। कौरवों के अन्याय से बड़ा सारी 
संदार होगा ४? भीष्य का धर्म-शान भौ इस संद्ार का निवारण कर 
पाने में असमर्थ हो गया था ) विंदुर द्वाए शतराष्ट्र को दिए गए 
उपदेश भी ब्यर्थ हो गए । परिस्थिति के सामने मनुध्यों की लाचारी 
अनुभव करते हुए धतराप्ट्‌ भी कहने हैं--प्रारब्ध उल्लंघन करने को 
शक्ति किसी भी प्राणी में नहों है ! में तो प्रारू्ध को ही अचल 
मानता हूँ, उसके सामने पुरुषार्थ तो व्यर्थ है ।' 

पर वास्तव में ठीक ऐसी ही बात नहीं थी । डुर्वलता के मुहूर्त में 
ही ध्रतराष्ट्र के मुँद्द से ऐसे वचन बिकले थे । इसी की हम तत्कालीन 
विचारधारा का द्योतक नियम नहीं मान सकते। उस समय भी आर्य- 
विधार-धादा जिन उपनिपदों के वचन से निर्धारित होती थी, उसमे 
स्पष्ट ही कद्ठा गया था छि कर्म करने में आत्मा स्वतंत्र है। बृहदा- 
रण्यक् उपनिषद ने नि.संदिग्ध शब्दों में संकल्प की स्वतंत्रता प्रति- 
पादित करते हुए कहा था---यह पुरुष कामसय है, जैसी इंराकी 
इच्छा होती है, चैसा ही उसका कतु--संकल्प होता है तथा संकत्प 
के अनुसार ही वद कर्म करता है 7! + 

मद्ाभार्त-सम्राम के ऐन मौके तक विभिन्‍न क्षेत्रों में 
संग्राम के निदारण तथा उसके उत्कट बनाए ज्यने के खिलसिले 
पुरुषार्थ का परिचय दिया जा रहा था। यदि तत्कालीन आयें 
लिए धारब्ध कोई चौज थी तो उसका उनके पुरुषार्थ से उस काल 
चलनेवाले संघर्ष का इतिहास भी कम दिलचस्प नहीं रहा है । 

युविष्ठिर के राजयूय यज्ञ के समय तक कौखर्न्चंश की अधावता 


के भी 
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मध्यदेश के परियमी तथा मध्य अंचल तक ही बढ पाई थी। उस 
सप्रय तक पूर्वी अंचल में ज़रासंध ही सबसे प्रबल था । वह भी सारे 
श्रार्यावर्त का अ्रधिपति बन जाने की उम्मोदें बाँध चुका था। पर इसी 
समय श्रार्यावर्स की तत्कालौन राजनीति के महान्‌ विशारद कृष्ण ने 
आगे आकर पाडव-पत्त सजबूत कर दिया। इससे श्रार्यावर्त के 
एकाधिपत्य कौ लड़ाई में पांडव-पत्त द्वी पल बना और साथ ही 
कोरब-बंश के घरेछ झगदे का आर्थावर्साय युदूघ में परिणत हो जाना 
भी अवशस्यंभावी बन गया । 
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युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ का समय भहामारत-युदूध के लगभग 
पढ़ वर्ष पूव---१४२६ ई० पू० रक्ष होगा । इन दिनों सारे उत्तर 
भारत में जरासंघ का श्रार्तक छाया हुआ था । उसने चारो तरफ 
दिग्विजय किया था । युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ करने के संबंध सें 
सम्मति पूछने पर कृष्ण ने जो कुछ कटा था, उससे जरासंछ के 
तत्कालीन अमुत्व तथा साम्राज्य-विस्तार का पता लगता है। छृष्ण 
कहते हैं--/इस समय राजा जरासंध ने अपने बाहुबल से सब राजाओं 
को हराकर अपनी राजधानी में कैद कर रखा है, वह उनसे सेवा लेता 
है । इस भमय वही है सचसे प्रवल राजा । प्रतापी शिशुप्राल उसी का 
आश्रय लेकर सेनापति का काम कर रहा है । करुप देस का अधि- 
पति जो महावली है तथा मायखुदूध में भी कुशल है, रिप्य के 
समान जरासंध की सेवा करता है । परिचम के अतुल पराक्रमो मुर 
और नरक देश के शासक यवनाथिपति ने मी उसी की अधीनता 
स्वीकार कर ली है 3 आपके प्रिता के मित्र भगदत्त भी उससे बात- 
चीव करने में मुऊे रहते हैं और उसके इशारे से अपने राज्य का 
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शासन करते हैं। वंग, पुडू ओर किरात देश का स्वामी मिथ्या 
वासुदेव घमंडवश मेरे चिद्द धारण करता है; अपने को पुरुषोत्तम 
बतलाता है, मेरी उपेज्षा से ही जीवित है ; फिर भी उसने इस समय 
जरासंध का ही आश्रय ले रखा है। श्र, को तो दात जाने 
दीजिए, मेरे सगे खसुर मीष्मक भी, जो एथ्वी के चतुर्थोश के स्वामी 
और इन्द्र के सला हैं, भोजराज और देवराज जिनसे मित्रता रखते 
हैं, जिन्होंने अपने विद्यावल से पाड्य, क्रम; और कौशिक देशों पर 
विजय प्राप्त की थी, जिनका भाई परशुराम के समान बलवान है, 
आजकल जरासंध के वश में हैं। हम उनसे प्रेम रखते हैं, उनकी 
भलाई करते हैं, फिर भी वे हमसे नहीं, हमारे शत्रु से मेल रखते हैं । 
थे जरासंध की कीर्ति से चकित होकर अपने कुलामिमान और बला- 
भिमान थो तिलांजलि देकर जरासंध की शरण में रह रहे हैं । 
धर्मराज ! उत्तर दिशा के प्रधिपति अठारह भोज-परिवार जरासंध से 
अयमीत द्वोकर परिचम की ओर भाग गए हैं। झरसेन, भद्रकार, 
शाल्व, योध, पटधर, मुस्यल, मुकुद्, कुलिन्द, कुन्ति, शाल्वायन 
आदि र|जा, दक्षिण पाचाल एवं पू्व॑कोशल और मत्त्य, सन्यसस्‍्तपाद 
आदि उत्तर देशों के राजा जरासंध के भय से अपना-अपना राज्य 
छोड़कर पश्चिम और दक्षिण की ओर भाग गए हैं । दानयराज कंस 
जांत-भाइयों को बहुत सताकर राजा बन बैठा था। जब उसकी 
श्रनीति बहुत बढ़ गई तब मैंने सबके कल्याण के लिए बलराम को 
साथ लेकर उसका बध किया । ऐसा करने से कंस का भय तो जाता 
रहा, परतु जरासंध और भी श्रवल दो उठा। उसकी सेना उस समय 
दुतनी प्रदल द्वो गई थी कि यादे हमलोग अस्त्र-शस्त्रों के द्वारा तौन 
सी वर्षो तक लगातार उसका संद्वार करते रहते तब भी उसका सर्वथा 
सफाया नहीं कर पाते । बढ अपनी शक्ति से रानाओं को जीतकर 
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अपने पड़ी जिले में बंद कर देता है। 3३८ 2८ » कैदी राजाओं के 
द्वारा वह यक्ञ सम्पन्न करना चाहता है । इसलिए और राजाओं पर 
विजय श्रप्त करने की चिन्ता छोड़कर सबसे पहले उन कैदी राजाओं 
को छुड्ना कदिए । धर्मशज | यदि आप राजसूय यश्ष करना 
चाइते है, तो सर्वप्रथम कर्तव्य है कैदी राजाओं को मुक्ति और 
जरासंघ का वध । यह काम किए बिता राजसूय यत्न नहों हो 
सकेगा ।:८ २८ ९ राजन्‌ | शत्र को उपेज्ा नहीं को जा सकती। 
आप में शत्रुविजय, श्रकपालन, तपस्या, शक्ति और समृद्धि--सभी 
गुण हैं। जरासंथ्र में केबल एक गुण है--बल्न ॥ जो लोग उसकी 
सेवा में लगे हुए हैं, वे भी उससे संत॒ष्द नहों हैं, क्योंकि वह उनके 
साथ यार-बार अन्याय करता है । उसने योग्य पुरुषों को अयोग्य « 
काम में लगकर अपना शत्र, बना लिया है। हमलोग उमे युदूध के 
लिए कध्य कर जीत सकते हैं। छियासी राजाओं को वह केद कर 
चुका है, चादह और वाकी हैं । फिर वह सवका बध करना चाइता 
है । जो उसके इस कर कर्म को रोक सकेगा, वद बडा यशस्‍्त्री होगा 
ओर जो जरासंव पर विजय प्रप्त कर सकेगा, निश्चय ही बढ़े 
सम्राट होगा।! 

कृष्ण का जरासभध के विरोध में रहना स्वाभाविक था) कंस 
अरासंध का ढामाद था, साथ ही उसे अपना अधिपति भी मानता था। 
उसके मार डाले जाने पर जरासघ का झोव कृष्ण और अथुरावामियों 
पर उम्र पड़ा था । मथुरा के यादव अधिक दिनों तक जरासंध की 
ताकत के सामने नहीं टिक पाए । उन्हें वह अ्रदेश ड्ोडकर द्वारका 
चले जाना पड्ा । वहाँ इस समय उनके नेता कृष्ण ही थे। राजयूय 
यज्ञ के अवसर पर उनका अपने सबसे बड़े शत्रु जरासघ को परास्त 
करने के उद्योग में खगना स्वाभाविक या १ 
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युधिष्टिर का भी जरासंध का विरोधी बनना लाजिमो था। उनके 
शज्य से सटा ही शरसेन देश था, जो जरासंध के ही भभुल्षेत्र में 
था । आर्यावत्ते पर एकाधिपत्य जमाने के लिए इस पड़ोसी अदेश को 
अपने प्रभुल्ते नर में ले आना और अपने प्रतिद्वद्वी जरासंव का विनाश 
करना उनके लिए. आखुश्यक था ' जणसध के पतन में पांडव तथा 
यादव दोनों का ही स्वार्थ था । इस कार्यपूर्ति के लिए उन दोनों के 
एक हो जाने पर वह काम भी आसान हो गया। कृष्ण के मायकत्व 
में भीम और अर्जुन ने जरासंथ को मार डाला । जरासंध के पुत्र 
सहढेव ने उनकी अधीनता स्वीकार की । उसका हो श्रीकृष्ण, अर्जुन 
आर भीमसेन मे मगथ की शादी पर श्यमिषेक कर दिया । पर इससे 
जरासंघ फे साम्राज्य की विश्शंखलता रोको नहीं जा सकती थी। 
उसके अधिकार में अ्रव मगध का केवल पश्चिमी भाग ही रद गया । 
जरासंध के बंदीगृह से जो राजा मुक्त कर दिए गए थे, वे अपने-अपने 
इलाकों के स्वतंत्र श्रधिकारी बन गए। पर उनपर पाडवों की धाक 
जम गई । उन्होंने सुधिप्टिर का चकछवर्तोी होना स्वीकार किया | मगध 
के पूर्वी इलाकों में छुछ दिनों तक विश्श॑ंखलता रही | उधर के 
अंग देश का शासक दुर्योधन ने पहले से ही कर्या का बनवाया था । 
ज़रासंध के उधर के साम्राज्य के दुकड़े-दुकड़े हो जाने पर बाद में 
करण के हाथ में वंग, पुण्ड़ आदि पूर्वा राज्यो का भी नायकक्‍ल 
आ गया। र 
पर जरासघ की झत्यु के बाद भी उसका मित्र चेदिराज शिज्षुपाल 
जीवित था । इसे ही जरासंघ ने ऊपने समूचे साम्राज्य का प्रधान 
सेनायति बनाय्रा था। उसका कृष्ण से तो बहुत पहले से ही बैर 
रहता था रद्दा था, बाद में जरासंध से श्रतिद्वंद्विता रहने के कारण 
ुधिष्टिर से भी विरोध रहने लगा था। जरासंध कौ मत्यु के बदद वह 
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कृष्ण तथा पांडयों की बढ़ती शक्ति देस उनका थ्रन्यत्ष विशेधी बनने 
का साइस नहीं करता था, प्र क्विमी सुयोग को ताक में अवश्य रहता 
था । युधिष्टिर के राजसूथ यज्ञ के अवसर पर भ्रीकृष्ण'की अग्रपूजा होती 
देख उसे विश्वास हो गया कि उस कार्य से बहुत-से राजा युधिष्ठिर तथा 
कृष्ण के विरोधी और उसके पत्त में हो जाएँगे | भरी सभा में उसने 
सबको मुनाते हुए कद्दा--कृप्ण राजा नहीं है, फिर यद्द राजाओं 
के सम्मान का पात्र कैसे हो सकता है! फिर उसने युधिछ्ठिए से 
कट्दा---यदि तुम्हें कृष्ण की ही अग्रपूजा करनी थी तो इन राजाओं 
को, हमलोगों को बुलाकर इस प्रकार अपमान तो नहीं करना चाहिए 
था। हमलोग मय, लोभ आदि के कारण तुम्हे कर नहीं देते , हम 
तो ऐसा समभाते थे कि यह सीधा-सादा धर्मात्मा मनुष्य है, यदद 
सम्राद्‌ हो जाए तो अच्छा ही है । पर तुम इस गराहीन कृष्ण की 
घुजा करके हमलोगों का तिरस्कार कर रहे द्वो । उसके तिरस्कार 
से तंग आकर कृष्ण ने उसका राजसूय यज्ञ के अवसर पर इकट्ठी हुई 


सभा में ही वध कर दिया । 
अब मगव-साम्राज्य के “साथ साथ उसके स्वेंभ भी जाते रहे । 


उत्तर-भारत प्र एाडवों के एऋधिपत्य अ्रत्यापित करने का प्रथ 
साफ़ हो गया । 
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उत्तर-भारत में जिन दिनों मद्गामास्त-कालीन एकाधिपत्य की 
लड़ाई चल रही थी, उसके निर्णायक बनने में दक्तिण के निवासी 
अथवा वढ़ाँ की व्िचार-धघाय का कुछ न कुछ हाथ अवश्य दी 
था। महाभाखकार ने उनका जिक कहीं तो दक्षिण के प्रदेशों श्रौर 
निवासियों के नाम गिना कर किया है ओ्रोर कीं उन सबका 
आयेतर विचारधारा में समावेश कर दिया है | 
अहुत-से आ्राधुनिक ऐतिदासिकों का मत है क्लि मद्राभारतकाल 
तऊ शथ्ार्यो” को हमारे देश के सुदूर दक्षिणी प्रदेशों का शञान नहीं 
हो पाया था। पर मद्यामासत के अध्ययन में ऐसी धारणा निराधार 
ही मालूम पड़ती है। उस समय तक आर्यजाति का जीवन इतना 
प्राणपू्ण बन चुका था कि थे सह्म से सश्म ज्ञान के भी परे पहुँचने 
की चेष्ट करने लगे ये। श्रार्योी' के वीच ऐसे ज्ञान-डप्रासक इने- 
गिने नहीं, वल्कि बहुत बड़ी संख्या में वि्यमन ये । उन शानियों को 
भरकर जंगलों से भय नहीं होता था; चअल्कि वे उनमे ही रदफर 
अपनी साधना पूरी ऊिया करते ये। ऐसी परिस्थिति में उन लोगों 
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का जंगलों के पार की दुनिया का परिचिय श्राप्त किए जिना दी 'इस 
पृथ्वी के परे का झानः थात् करने में उतनी दूर तक लग जाना 
शायद ही स्वाभात्रिक कहा जा सकता है | 

प्राचीन अनुश्र ति के अनुसार रामचन्द्र ही आर्य-मंडली ऊे 
लिए सुदूर दक्षिण और उसके भी पार सिंहल ह्वी7 तक का राग्ता 
बना गये ये | उनके ब्राद उस रास्ते को भूल जाना नहीं, वेल्कि 
उसपर अधिकाविक आगे कढते जाना ही श्रार्यो' के लिए 
स्वामात्रिक था। ऐसा ब्रिचार करने पर मद्यमरारत में दी गई पाडवों 
के दिखिजय के समय सहदेव का दक्तिण दिशा यें बहुत बड़ी सेना 
लेकर दिग्विजय के लिए. मिकलना सच्ची घटना हो सकती है। 
इस संबंध में समापव॑ में कह्दा गया हैं--“उसी समय सददेव ने 
भी बहुत बड़ी सेना के साथ दिगिजय के लिए दक्षिण की याना की 
थी। उन्होंने क्रमशः मथुरा, मस्थदेश और अधिरणान के 
अधिपतियों को वश में करके कर सामंत बना लिया। राजा 
सुकुमार थर म॒मित्र के बाद द्वितीय मत्स्य और पटट्यरों को जीता 
ओर बल्नपूर्वक निपाद-यूमि, गोश्टगरर्यवत और श्रेणिमान्‌ राजा 
को अपने बश में कर लिया | नरगाष्ट्र पर त्रिजय प्रात कर लेने के 
बाद कुन्तिमोज पर श्राक््मय किया और उन्होंने सहर्य धर्मराज का 
शासन स्वीकार कर लिया। इसके दाद सददेव नमंदा की ओर 
बढे । उधर उज्जैन के प्रसिद्ध वीर विन्द और श्रनुविन्द को हराकर 
यश में कर लिया। माटकेय ओर हेस्खड़ों को पयस्त कर साहब 
तथा मु'जग्राम पर अधिकार कर लिया। उन्होंने क्रमशः अर क, 
वातराज और पुलिन्दों को हराकर पांड्यनरेश पर विजय प्राप्त 
की और क्िस्फरिंपा के मैंद एवं द्विवेद को जीवा तथा साहिष्मती पर 
घावा बोल दिया | मप्॑ कर युद्ध के बाद मशराज नीचे उनके करद 
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सामंत बन गए । आगे बढ़कर त्रिपुर-सत्क और पौखेश्वर को वश 
में किया । झुराषट्र देश के स्वामी कौशिकाचार्य श्राकृति पर विजय 
आध करके भोजकर के रगमी और निपध के भीष्मक के पास दूत 
भेजा। उन लोगों ने श्रीकृष्ण के संत्रंध फे फारण बड़े प्रेम से 
सददेव की आशा मान ली । वहाँ से चलकर शर्पारक, तालाकठ, 
दंदक और समुद्री यपुओं को अपने अधीन करते हुए स्लेच्छ, 
निषाद, पुषाद, कर्णप्रावसण एवं फाजमुखसंज्क मलुष्य तथा 
शक्षतों पर विजय प्राप्त की। बोल्लाचल, सुरभीग्टटन, ताम्रद्वीप 
शरीर राम-पर्बत उनके वश में हो गए) शाजा तिमिंग्रिल, जंगली 
केसल, एक पेराले पुरुष तथा संजयंती मगये उनकी हो गई। 
पाखण्ड श्रीर फरदाटक भी अलग नहीं रह गए। पाझ्य, द्वायि़, 
उ'ड्र, केरल, आम, तालवन, कलिंग, उड्रकर्णिक, आउवीपुरी और 
आक्रमणकारी यवनों की राजघानियाँ भी उनके वश में हो गई | 
सहदेव ने दूत के ढ्वाय लंकाधिपति के पास संदेश भेजा और 
विभीषण ने (अवश्य ही राजा का चोतक) बड़े प्रेम से उसे स्वीकार 
कर लिया । राइदेव ने इसे भगवान्‌ श्रीकृष्ण की ही मद्दिमा सममी | 
सभी स्थानों से उन्हें अनेक प्रकार की बरतुएँ उपदास्-सूप में 
प्राम हुई थीं। सत्र कुछ लेकर, सबको सामंत बमाकर बड़ी 
शीप्रता में बुद्धिमान सददेव इन्द्रप्रस्थ लौट आए और सारी वखुएँ 
धर्मशज को सौपकर चे सुसपपूर्थक वे इल्द्रपसथ से रहने लगे |? 

इस बर्णन में इमें मदामारतकालीन दक्तिणापथ का पूछ 
परिचय मिल जाता है । श्रपनी विजय को श्रीकृप्ण की मदिसा मानना 
भी सददेव के लिए ध्वामाविक ही था। मेगास्पनीज के लेसानुसार 
दिरेकल ( ऋष्ण ) को मारतवर्ष में पंडिया माम की एक लड़वी 
पैदा हुई जिसे उसने मार के सुदूर दक्विन का राज्य दिया । यहाँ 
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पर कृष्ण का वास्तविक ताथ्यर्य यादवों से और राज्य देने का 
अभमिप्राय उपनिवेश बख्यनें का जिया जा सकता है विदानों का 
अंदाज है कि शुंर्सेन के लोगों ने ही श्राचीन पांडय ( आजकल 
के मदुय और तिदनेयली के इलाके ) चसाया था। वर्दाँ कौ राज- 
घानी का नाम भी उन्होंने अपने उत्तरी नगर मथुरा वा मथुरा के 
नाम पर ही रखा था, जो अत्र भी मदुय कहलाती है | सुदूर दक्षिण 
के उन इलाकों को आर्यप्रधान बना देने का वास्तबिक श्रेय यादव 
को ह्वी था । वे द्वी सत्रसे पहले आंध्र तथा द्वविड़ों के संपर्क में 
आए, ये। मद्गाभारतयुद्ध में पाइय और चोल सैनिकों के साथ- 
साथ आँध्र और ठरविड़ सेनिक्लें के भी भाग लेने का जिक्र किया 
गया है। ये आम और द्वाविड़ सैनिक बीच की सेना में थे जिसने 
यादव कृतवर्मा के साथ कौरवों की ओर से युद्ध झिया था। 
पर इतनी दूर तक दुदूर दक्षिण में अपने उपब्िवेश बसा लेते प्र 
भी ठेठ दक्षिणी जातियों के प्रति की भ्रान्तियाँ साधारण आय मस्तिष्क 
से महामास्तराल तक दूर नहीं हो थाई थीं। संभय है, इन भ्रान्तियों 
का आधार आकृति की रूपरंग-मंत्रंधी विभिन्‍नताएं, जिचारों का 
विमेद और मूमि-संद्रधी प्रभुग्य का मगड़ा रहा हो | दक्षिण की कई 
जातियों का माम दस समय भी राक्षस डी दिया जाता था। उनका 
चित्र आँऊते समय व्यासदेव-जैस कुशल चित्रफार ने भी साधारण 
भचलित खयालों का ह्वी सशझरा लिया है। दिडिंत्रा से उ पन्‍न भीम- 
पुत्र का रूप वर्णन करते समय संजय कहते हैं--घण्येत्त्च का 
शरीर बहुत बड़ा था, उसया मुंह वबि-जैसा और श्राँसें से रंग 
वी थीं। पेट धेंसा हुआ, सिर के दाल ऊपर बी और उठे हुए, ढाढ़ी- 
मूँछ बाली, कान खूँटी-जैंसे, ठोढ़ी घड़ी थौर मुँह या छेद कान 
तक फैला हुआ यथा। दादे' तीसी श्रीर विकयल थीं॥ जीम और 
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ओठ ताँवे-जैसे लाल-लाल और लंबे ये | -भौंहें बड़ी-बढ़ी, नाक 
मोटी, शरीर का रंग काला, कंठ लाल और देह पहाड़ जेसी भयंकर 
थी | 'भुजाएँ विशाल' थीं, मस्तक का घेरा बड़ा था। उसकी 
आकृति वेडौल थी, शरीर का चमड़ा कड़ा था। सिर का ऊपरी भाग 
केबल बढ़ा हुआ मास कार्पिंड था, उसपर बाल नहीं उगे थे। उसकी 
नमामि छिपी हुई और नितंत्र का भाग मोटा था। भुजाओं में भुजबंद 
आदि आभूपण शोभा पाते थे। मस्तक पर सोने का चमचमाता 
हुआ मुकुट, कानों में कुडल ओर गले में मुवर्शमयी माला थी | 
उसने काँसे का बना हुआ चमकता कवच पहन रखा या |? 
कहीं कहों उपासना्रणाली श्रलग रहने के कारण दत्तिण के 
ही किसी जाति-विशेष के लोगों को अमुर वा दानव कहकर भी 
संत्रोधन किया गया है। संभव है, कृष्ण और अज्ञ न ने ऐसे ही 
किसी मयासुर का खांदव बन जलाते समय निस्तार किया था। 
अपनी कछृतझ्ञता प्रकाश करने के स्वरूप उस श्रसुर ने श्रज्ञुन को 
देवदतत शंख और भीम को ग्दा उपद्यार किया था । शंख अवश्य 
ही समुद्र तट से संत्रंध रखता है, गदा को भी दक्षिण की कारीगरी 
में ही श्रेष्ठता मिली थी। इसके सिवा मय्रामुर ने युधिप्रिर के लिये 
एक अद्धू त सभा या निर्माण किया था | (उसमें सुनइले बृत्त लद॒लद्दा 
रहे थे | बढ ऐसी जान पड़ती थी, मानो सूर्य, अग्नि अ्रथत्रा चंद्रमा 
की सोभा हो। उसकी अलौकिक चमक-दमक के सामने सूर्य की 
प्रभा भी फीकी पड़ जाती थी। $६ & ३२ उस समा-मवन में 
एक दिव्य सरोबर भी था। यह अनेक प्रकार के मणि-माशिस्य की 
सीडियों से शोभायमाम, कमच कुछुमों से उल्लसित श्रौर धीमी-घी्ी 
वायु के स्पर्श से तरंगायमान था| कितने ही बडे-बढ़े भर्पति भी 
उसके जश को स्थज्ञ समझफर घोला खा जाते थे। निर्माण-क्ला 
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में चम'कार दिखलाना हमारे देश में बहुत अर्से से दक्षिणी जातियों 
की ही विशेषता रहती चली आ रही थी । 
जह्दों तक धर्मंपरायणता का प्रश्न था, आयंधर्स की दृष्टि स सच 
राक्षस अधर्मी ही होने हों वैसी बाव नहीं थी | धार्मिक राक्षस के उदा- 
हरुख-स्वरूप _म शातिय्व॑ में रक्तस-राज विस्पाक्ष का उदाहरण ले 
सकते हैं ) मध्य देश में उत्पन्न हुए एक पतित कृतष्न ब्राह्षण गीतम 
के सामने आने पर गात्तुस-राज उसका द्विधित्रत्‌ पूजन कर उसे 
उत्तम आसन पर बैठा उसके गोत्र, शाखा और ब्ह्मचर्यावस्था में 
रिये हुए स्वाध्याय के बिपय में प्रश्न करते हैं । फ़िर कार्तिक-पूर्णिमा 
के दिन भोजन के समय हजायें विद्वान्‌ जक्षण स्नान कर रेशमी 
वम्त्र धारण किए शाक्तस-राज के यहाँ आ पहुँचते हैं। राज़स-राज 
की आज्ञा से सेवक ने जमीन पर कुशाश्रों के सुन्दर आसन त्रिछा 
दिए, । जब बआह्यण उनपर विराजम्थन हो गए तो राजा विख्याक्ष 
ने तिल, कुश और जल लेकर उनका विधिवत्‌ पूजन किया । 
उनमें विश्वदेवों, तितरों तथा अ्रग्निदिव की भावना करके उसने 
सत्रको चंदन लगाया और फूल की मालाएँ पहनायीं। 9८ » 
इसके बाद उसने दीरों से जड़ी हुई सोने की थालियों में थी से वने 
हुए. मीठे पकवान परोस्कर उनके आगे स्स दिए। भोजन के 
पश्चात्‌ ब्राह्मणों के समश्ष रुमों वी डेरी लगाऊर विरुपाक्ष ने कह-- 
4द्विजवरो | आपलोग अपनी इच्छा ओर शक्ति के अनुसार इन र नो 
बो उठा लें ओर जिसमें आयने भोजन क्रिया है, उन स॒वर्णमय 
पाओें को भी अपने-अपने घर लेते जायेँ ।? 
यढाँ से चलकर कृतघ्न गौतम बाह्मय ने राजा रिख्याक्ष के मित्र 
राजधर्मा को मार डाला। गौतम परड़तर यजा के सामने लाया 
गया | राजा ने उसके मास के ठुउटे बाँट्कर सा जाने के लिये 
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राक्षसों से कहा | किन्तु रालसों ने नहीं खाया। “दस्युश्नों ने भी 
उसका सांस राना स्वीकार नहीं किया । मांसाहसी जीव भी कृतप्न 
का मास नहीं साते |? 
इस उदादरण में इम यत्तस-राज विख्पात्न तथा उसके शनुयायियों 
यो बैदिक आचार-ब्ययक्षर मानता देखते हैं, दूसरी ओर मध्यदेश सें 
जन्म लिये आ्लाक्मण को दी अनाचारी पाते हैं। पर यह उदाइस्ण 
अवश्य दी श्रपवाद है। जद्दाँ तक विचारधारा का प्रश्न है, श्रार्यों 
से दक्षिण में निबास करनेवाली जातियों के इस काल तक अ्रवश्य 
ही विभिन्‍न थे। इस विभिन्‍मता का योतक उदाइरण इसमें मद्दभारत 
में ही दिये सुन्द-उपसुन्द के जपाख्यान में मिलता है। 'ये दोनों 
बड़े शक्तिशाली, परक्रमी, क्रूर और दैत्यों के सरदार थे। तपस्या 
के बाद जब इन्हें वर्यान मिल जात्य है तब दोनों भाई सजघज- 
कर उत्सव मनाने लगते हैं। उस समय इनका नगर जिस आवाज 
से गज उब्ता है, बद रहता दै--'साओ-पीशो और मीज उड़ा ।! 
तपस्या से इस ढंग की सुखग्राप्ति अवश्य ही श्रायेंतर विचार: 
धारण का लक्ष्य रद्ा हैे। फिर उस तपस्या के ही बज सुन्द-उपमुन्द 
ने इन्द्रलोफ, यत्ष , राज्लस, नाग, म्लेच्छ झ्रादि सब्पर विजय प्राप्त 
ऋरके सारी प्थ्वी को अपने वश में करने की चेष्टा की। दोनों भाइयों 
की आशा से अ्रमुस्गण घूम-घूमऊर अह्मर्पि और राजपियों का सत्यानाश 
करने लगे। वे ब्राक्षण के श्रग्निशेम की अग्नि उठाकर पानी में 
फेंक देते। तपस्वियों के आश्रम उनड़ गये। उनमें हटे-क्ूे 
कर्मंडलु, खू वा और कलश। के ही दर्शन होते थे । जब ऋषि लोग 
दुर्गम स्थानों में जा-जाकर छिपने लगे तब ये दोनों अश्ुर, द्वाथी, 
सिंह और धाव बनकर उनकी इत्या करने लगे] ब्रापझण ओर 
क्षत्रिय का विध्वंस होने लगा। यज्ञ, स्वाध्याय और उत्तनों के 
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बँद छोने से चार्ये और हाह्यकार मच गया। बाजार के कारोबार 
बंद हो गये | सैस्टायें वा लोग होने और इड्डियों का ढेर लग 
जाने से एप्वी भयंकर हो गयी | तत्र देवताओं ने तिलोत्तमा की 
सद्ययता से उन दानयों का ध्व॑ंस करवाया | इन्द्र को राज्य मिल्ना, 
संसार की व्यवस्था ठीक हो गयी [२ 

इस उपाख्यान का ऐनिद्वसिक मतलब श्रवश्य ही उस काल 
का बृत्तात ब्तलाता दै जब दक्षिण की श्रार्येतर शक्तियों का आयों 
के पदेशों पर कुछ काल छे लिये थ्राधिपत्य हे गया था। दक्षिण 
की उन जातियों के जीवन का आदर्श भोग? था; इसलिए उनबी 
त्याग-प्रधान जीवन व्यतीत करनेवाले आयों से नहीं बस सकती थी। 

पर मद्ममारत-काल आति-ग्ाते, संभव है, दक्षिण के साथ के 
अधिकाधिक संउर्क के ही कारण हो, श्रार्यो' में भी ,भोग? का 
आदर्श स्थान जमाता जा रहा था। इस भोग के म्गननेवाले श्रादर्श 
के अतीक-स्थरूप हमर दुर्योधन के दी विचार और जीवन को 
उदाइरखु-स्वरूप ले सकते हैं। वन-पर्व में इसका बहुत सुन्दर ढंग 
से वर्णन किया गया है। इुर्योधन आदि यद्द सोचकर कि पांडव 
लोग यन में विपरीत परिस्थिति में रहकर कष्ट भोग रहे हैं, उनकी 
और द्रीपदी की सी उड़ाने गये थे। पर यहाँ एक सरोवर पर 
गंधर्षो' ने उन्हें घुरी तरद परास्त किया, पॉडवों के हाथ ही उनकी 
रक्षा हुईं! तब क्षोमवश दुर्योधन ने आत्महया की टानी | उस 
समय देवताओं से पराजित पातालवासी दैत्य और दानवों ने विचार 
किया कि यदि इस प्रकार दुर्योधन का आ्राणांत हो गया तो इमाय पश्च 
गिर जायगा। डु्योधन को उन्होंने अपने पास बुलवाकर कहा... . . . 
मग्रापकी सहायता के लिए अनेक दानववीर पृथ्वी पर उपन्‍न हो 
चुके हैं। कुछ दूसरे दैत्व मीष्स, द्रोए और कप आदि के शरीर में 
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अवेश करेंगे, जिससे वे दया ओर स्नेद को तिलांजजि देकर 
आपके शब्रओं से संग्राम करेंगे । उनके सिवा छत्रिय जाति में 
उससन हुए और भी श्रनेक देत्य और दानव श्रापके शत्रुश्रों के 
साथ युद्ध में पूरे पराक्रम से मिड जायेंगे | »८ »< देखिए, देवताओं ने 
तो पांडवों का आश्रय ले सपा है और शाप सबंदा इमारी गति हैं ।? 
कौरव-पाँडव-युद्ध के सिलसिले में उन दोनों के दीच का विचार- 
धारासंत्रंधी विभेद भी बहुत महत्व स्खता है। दुर्योधन की 
भोगवासना-प्रधान बुद्धि आर्यंतर विचारधार की समर्थक थी। 
उसका पक्ष झ्रधर्म का कह्य गया है। संभव है, स्वार्-ऐक्य के 
साथ-साथ यददी त्रिचार-धारा की समानता ही कारण रद्द हो जिसकी 
प्रेसणवश दक्षिण की जातियों ने दर्योधन का ही पक्ष लिया 
था। पांडव-यक्ष धम-पत्त कहलाता था। बह पक्ष श्रार्योचित त्याग- 
प्रधान नीति का समर्थक था। इन अधर्म तथा धर्म-मोग तथा 
व्याग की प्रेरणाओं ने मद्ामास्त-युद्ध का स्वकहूप और भी अधिक 
भर्यंकर अना दिया था। इन्हीं प्रेरणाओं ने दो भाइयों के बीच की 
लड़ाई को एक धर्थ में आय॑-आरयेतरः युद्ध का स्वरूप दे दिया था। 
मद्दाभात्त-युद में विजय पाडवक्ष वी हुई। दूसरे शब्दों में 
यह आय, धम, त्यागधमंप्रधान बैदिक विचारधायवाले पक्ष की जीत 
थी। इस विज्ञन की लद्दर ने ही सारे दक्षिणापथ को भी आरय-संस्कृति 
की लद्दर से आच्छादित कर दिया । जिस आय और द्रबिड- 
सस्कृति का समन्वय ऋग्वेद-काल वा शायद उसके भी पहले से आर॑म 
हुआ था, वद्द उसी समय आकर पूरा हुआ। इस समय से दक्षिण 
और उत्तर-भास्त का इतिहास एक बन गया। इसी के परिणाम- 
स्वरूप आयोवत्त एक विशाल “मारतत्र्प! में परिणत हो गया । 
इमाय देश वाघ्तव में ही महान्‌ तन गया | 


न्‍ 


झर्थ ओर धर्म 


मद्ासंग्राम छिड़ने के कुछ पहले धृतराप्र संजय से पूछते ईँ--- 
“हे संजय ! ये युद्ध-प्रेमी राजा लोग प्रथ्वी के लोभ से जीयन का 
मोह छोड़कर नाना प्रकार करे अ्ल-शत्रों द्वारा जो एक दूसरे की 
हत्या करते हैं, एृथ्यी के ऐश्वर्य की इच्छा से परत्पर प्रद्धार करते 
हुए यमजोक की जनसंख्या बढ़ाते हैं और शांत नहीं होते, इससे 
में समता हूँ कि एथ्वी में बहुत से गुण हैं। तभी तो इसके लिए 
यद नर-सुद्वार द्योता हे १? दस प्रश्न के उत्तर के सिलसिले में संजय 
कहते हैं---'भूमि दी अधिक काल तऊ स्थिर रइनेवाली है । जिसका 
भूमि पर अधिकार है, उसी के वश में संपूर्ण चराचर जगत्‌ है । 
इसीलिए इस भूमि में श्रस्प॑त लोभ रखकर सत्र राजा एक दूसरे का 
प्राणवात करते हैं |? * 

इस अइनोनर से पता चलता है कि मद्दाभारत संग्राम के मूल 
कारणों में भूमि-संबंधी प्रश्न दी थे। इती को और एक जगह 





१ भीष्यपरव. 
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विस्तृत माने में 'श्र्थ! कहा गया है,। दोनों पक्ष की सेनाएँ एक 
दूसरे पर इमला करने के लिए खड़ी हो जाती हैं, उस समय जब 
युविध्तिर भीष्मपितार्मद से श्राशीवांद लेने जाते हैं, तो पितामद 
कहते हैं--'राजन्‌ ! यद्द पुरुष थर्थ का दास है, अर्थ किसी 
का भी दास नदीं है--यही सत्य है ओर दस अर्थ से दी कौरवों ने 
मुझे बाँध रखा है। इसी से मैं तुम्हारे साथ नपु'सक्रो कीन्सी 
ब्रातं कर रहा हूँ। वेश | युद्ध तो मुके कौरयो की ओर से ही 
ऋग्ना पढ़ेगा। दाँ, इसके सिवा तम और जो कुछ कदना 
चाही, बह कहो |” गुरू द्रोणाचायं, कृपायायं और शल्य 
भी भीष्म के ही शब्दों में अपनी वेबसी दिखलाते हैं। इससे पता 
चलता है ऊरि मद्राभासकालीन जीवन में अर्थ बहुत ही महत्त्व का 
स्थान रखता था| 
मद्दाभारतयुद्द समाप्त हो जाने पर जब कर्म-अकर्मों की विवेचना 
चलती है, उस समय मुधिष्ठिर अपने भाइयों तथा विदुरजी से पूछते 
६--धर्म, अर्थ और काम--इन तीनो में कौन उत्तम, कौन 
मध्यम और कौन लघु है १ इन तीनों को प्रात्त करने के लिए 
विशेषतः किसमें मन लगाना चाहिए. १ यद्दे बात आप सत्र लोग 
अपने-अपने विश्वास के अनुसार बताइए, ।* 
अर्जुन का उत्तर होता है--“राजन्‌ | यह कर्मभूमि है। यहाँ 
जीविका के साधनभूत कर्मों की ही प्रशंसा होती है | खेती, व्यापार, 
गोपालन तथा भाँति-मोति के शिल्‍््प, ये सब्र अ्र्थ-प्राति के ही साधन 
हैं। अर्थ ही समत्त कर्मो की मर्यादा है। अर्थ ( धन ) के विमा 
धर्म और काम भी सिद्ध नहीं होते । धनवान मनुष्य धन के द्वारा 
उत्तम धर्म का पालन और दल्लभ कामनाओं वी प्राप्ति भी कर 
सकता हे। सत्र प्रकार के संग्रह से रहित, संकोचशील, शांत एवँ 
अ 
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गेख्आा वस्त्र पहले, दाढ़ीमूंछ बढ़ाये विद्वान्‌ पुरुष भी घन की 
अमिलापा करते पाये जाते हैं। कई ऐसे हैं, जो स्व के इच्छुक हैं, 
ओर कुल-परंपयागत नियमों का पालन करते हुए अपने-अपने वर्ण 
तथा आश्रम के धर्मों का अनुष्ठान कर रहे हैं। फिर भी उन्हें घन 
की चाह अनी हुई है। घनवान्‌ वही है, जो अपने भत्यों को उत्तम 
* भोग और शत्रुओं को दंड देकर उर््हें वश में रखता है! मद्वाराज ! 
मेरा तो यही मत है ॥ * 
धर्म और अर्थ के जाता नकुल तथा सददेव ने भी कहा-- 
“जन ! मनुष्य को बैठते, सोते, उठते और चलते-फ्रिरते समय 
भी छोटे-बड़े दर तरह के उपायों से दृढतापूर्वक धन कमाने का 
उद्योग करना चाहिए. । घन दु्लम और अत्यंत प्रिय वस्‍्त है, 
इसकी प्राप्ति हो जाने पर मनुष्य संसार में अपनी संपूर्ण कामनाएँ 
पूर्ण कर सकता है |? 
पांडवों मे ग्र्थ की यद महिमा श्रव्रश्य दी सांसारिक जीवन 
और मुख को सामने रखकर वर्णन किया था । पर उनकी दृष्टि से 
भी अर्थ का विचार करते समय धर्म स्वामात्रिक रूप से आ जाता 
है। नकुल-सददेव ही कहते हं--धर्मगुक्त श्र्थ और अ्र्धयुक्त 
धर्म--वे श्रम्नत के समान लाभदायक हैं ; इसलिए हम धर्म और 
अर्थ--दीनों को आदर देते हैं। निधन मनुष्य की कामना नहीं 
पूर्ण हो सकती और घमंद्दीन मनुष्य की घन भी कैसे मिल सकता 
है? अतः पहले घर्म का आचरण ओर फिर धर्म के अनुसार 
अर्थ-संग्रह्द करे। इसके बाद कामनाओं का सेवन करना चाहिए । 
इस प्रकार त्रिवर्य का सेंबन करने से मनुष्य सफल-मनोरथ द्वोता हे ? 
सासारिकता से ऊपर उठनेवालों के लिए बिदुरजी ने घमम की 
ही भें एता बतलाते हुए कह्य--बहुत-से शास्रों का अनुशीलन, 
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तप, स्थाग, श्रद्धा, यश, छ्मा, भावशुद्धि, दया, सत्य और संयस-- 
ये सब आत्मा की संपत्ति हैं। युधिष्ठिर | तुम इन्हीं को प्राप्त करो । 
चर्म से ही ऋषियों ने संसार-समुद्र को पार किया है, धर्म के दी 
आधार पर संपूर्ण लोक टिके हुए हैं, धमं से दी देवताओं की उच्नति 
हुई है और धम में ही श्रर्ष की भी स्थिति है। मनीपी विद्वान्‌ धर्म 
को उत्तम, अर्थ को मध्यम और काम को लघु बतलाते हैं| अतः 
आम को बश में रखकर धर्म को ही अपना प्रधान ध्येय बनाना 
आदिये थ्रौर संपूर्ण प्राणियों के साथ चैसा ही बवीव करना चाहिए, 
जैसा हम अपने लिए चाहते हैं |! 
मोक्ष चाहनेवालों का कतंव्य चतलाते हुए स्थयं युधिष्ठिर कहते 
६--थजो न पाप में लगा हो, न पुण्य में, न अर्थोपाजन में प्रवृत्त 
हो, न धर्म या काम के सेवन में, जिसकी दृष्टि में मिट्टी का ढेला 
और सोना एफ समान हो, वद सब प्रकार के दोपों से रहित भनुष्य 
दुख ओर मुख देनेवाली सिद्धियों से सदा के लिए, मुक्त हो जाता 
है। स्वयंभू भगवान्‌ ब्रक्माजी का कद्दना है कि 'जिसके मन में 
आसक्ति हे, उसकी कभी मुप्रित नहीं होती ।! किन्तु जो धरम, अर्थ 
और काम--इस त्रिवर्ग से रहित हे, वही दुलंभ पुरुषार्थ भोत्त 
प्रास्त करता है ; इसलिए गृद्ठ तत्व का ज्ञान ही संसार का हित करने- 
बाला है।? 
युधिष्ठिर का यह मार्ग अवश्य ही सिर्फ आदर्श मनुष्य के लिए 
ही सेभव था। उस रास्ते पर चल सकनेवाले महाभारतकाल में 
भी बहुसंज्यक लोग नहीं हो सकते थे। वह आदर्श गीता के 
4स्थितप्रश” की माँति जिरले महान्‌ आत्माओ्ों दर ही पालन किया 
जा सकता था। साधारण जीवन तथा व्यवद्वार के लिए अर्थ तथा 
श्रम की एक अलग परिभाषा करने की आदश्यकता थी। यह 
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की इच्छा प्रकट करते हैं, उस समय इन्द्र उन्हें उपदेश देते हैं-- 
“आ्रारिदेव भगगान विपूु से तो परले राज-घरम दी श्रदूत हुआथा है, 
दूसरे घ॒मं तो उसी के अंग हैं और उसके बाद ही प्रकट हुए है। 
सत्र धरा का अ्रेक्मोक क्षाग थम में ही (यहां क्षात्र घर 
ग्रज-धर्म का प्रयागग़ची है ) हो जाता है; इसलिए इसी को सबसे 
श्रेष्ठ कद्ा जाता है। भगवान ने क्षात् घमं के द्वारा द्वी शत्ुओ्ों वा 
दुमन करके देवता और क्रपियों वी रत्ा की थी। यदि वे अ्रमुरों 
से आक्ात (ते एथ्वी को न जीते, तो बाक्षणों का' नाश हो जाने 
से चायें वर्ण श्रीर चारों आभरमों के सभी धर्मों का नारा हो जाता । 
इन सनातन धर्मों का सैफड़ों बार नाश हो चुका है; किन्तु क्षात्र 
धर्म ने इन्हें पुनः उन्नीजित कर दिया है। युगसुग में इसी के 
कारण सनातन धर्मों का उद्धार हुआ है; इसलिए मन॒'्यों में इसी 
धर्म को सबसे ग्रच्छा माना जाता है | युद्ध में शरीर की श्याहुति 
देना, समल प्राणियों पर दया करना, लोक-व्यवद्धार का ज्ञान 
ब्राप्त करमा, भयभीत श्रज्ा की रज्चा करना और दुखी लोगों को 
दस से छुंड़ाना, ये सत्र बातें राजाओं के क्षात्र धम में ही प्रायी जाती 
हैं। ५ %८ »८ इस प्रकार संसार में ज्ञात धर्म ही सदसे श्रेठ, सनातन, 
नित्य, अविनाशी और खत्र जीजों का उपर्रार करनेवाला हे 
इसया पर्यवसान मोक्ष में ही होता हे। २ * * राजव्‌ ! जय्‌ 
दंडनीति नष्ट हो जाती है और राज-धर्ं की उपेज्धा होने लगती है, 
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देश की रक्षा करके रहेँगा? उसे भी बत्मतोफ दी प्राप्त द्ोता है। 
> %जो धन का लोभी राजा मोहवश प्रजा से शास््र-विरुद्ध 
श्रधिक कर लेकर उसे कष्ट पहुँचाता है, यद्द अपने दी द्वाों श्रपना 
नाश करा है। जैसे दूध के लोभ से गाय का थन काट लेने- 
वाले को दूध नहीं मिलता, उी भ्रकार अन्यायपूर्वक प्रजा को चूसने 
से राष्ट्र की उन्नति नहीं होती | २८ » दंड-नीति को एकदम छोड़- 
“कर णाज़ा प्रजा को दखल देने लगता है, तो पृथ्वी पर कलियुग फेल 
जाता दैै ।)< ८ कलियुग को चलानेवाले राजा को श्र॒यंत पाप होता 
है। उसके कारण उसे अहुत समय तक नरक भोगना पढ़ता है 
तथा प्रजा के पाप में डबकर अपयश और पाप का भागी श्रलग 
ही बनना पड़ता है |? 
स्वय॑ युधिछिर जब भारतयुद्ध में अपने आत्मीय स्थजनों के 
मारे जाने से सिन्न हो जाते हैं. और बन में चले जाने की सोचने 
लगने हैं, तो उन्हें कत्तंब्यज्ञान कराते समय राजघम का ही श्राश्रय 
ले भीष्म परामशं देते समय कहते हँ--म जानता हूँ, तुम्दारी बुद्धि 
में कोम्लता अधिक है, मगर राजा के लिए, यद गुण नहीं है । निरे 
कोमल स्वभाव का मनुष्य राज्य का शासन नहीं कर सकता । तुम्हें 
अत्यंत धार्मिक, कोमल ओर दयालु देखकर लोग कायर समझेंगे, 
बुम्दारे प्रति उनकी मदच्यबुद्धि नहीं होगी। इसलिए ठुम अपने 
* बाप-दादों के व्यवद्वार को ही अ्रपनाओों। » » तुम प्रसन्नतापूवंक 
कुछ देश के राजा बनो और सत्पुद्षों की सत्ता तथा दुष्लों का संद्यर 
करके स्वर्ग पर अधिकार प्राप्त करो। जैसे सब प्राणी मेष के 
ओर पी दक्ष के सद्दारे जीवन-निर्वाद करते हैं, उसी प्रकार सुदृद्‌ 
ओर सजन पुरुष तुम्हारे आश्रित होकर जीविका चलावें | जो राजा 
धृष, शूर, प्रह्यर करनेवाला, *दयालु, जितेन्द्रिय, प्रजा पर स्लेदर 


१३७ हमारा देश 


की इच्छा प्रकट करते हैं, उस समय इन्द्र उन्हें उपदेश देते हैं-- 
“आदिदेव भगयान विष्णु से तो पहले राज-धर्म ही अद्दत्त हुआ है, 
दूसरे धर्म तो उसी के अंग हैं और उसके बाद ही प्रकट हुए हैं। 
सब धर्मों का अंतमांव क्षात्र धर्म में ही (यहाँ भात्र धर्म 
राज-धर्म का पर्यायवाची है ) दो जाता है ; इसलिए इसी को सबसे 
श्रेठ्ठ कद्ठा जाता है। भगवान ने क्षात्र धमं के द्वारा द्वी शत्र्॒वों का 
दमन करके देवता और क्रषियों की रक्मा की थी। यदि वे अमुर्यो 
से आ्राक्नत इस पृथ्वी को न जीतते, तो ब्राह्मणों का नाश हो जाने 
से चारों वर्श और चारों आश्रमो के रुमी धर्मों का नाश हो जाता । 
इन सनातन धर्मों का सैकड़ों तार नाश हो चुका हैः किन्‍्धु क्षात्र 
भर्म ने इन्हें पुनः उज्जीचित कर दिया है। युगयु॒ुग में इसी के 
कारण सनातन घर्मो का उद्धार हुआ है; इसलिए मनुष्यों में इसी 
धर्म को सबसे अच्छा माना जाता दे। युद्ध में शरीर की थ्राइठि 
देना, समस्त प्राणियों पर दया करना, लोक-ब्यवद्वर का ज्ञान 
प्राप्त करना, भयमीत थ्जा की रक्षा करना और दुखी लोगों को 
दुख से छुड़ाना, ये सब बातें राजाओं के क्षात्र धर्म में ही पायी जावी 
हैं। ५८ * >« इस अकार संसार में ्ञात्र घर्म ही सबसे श्रेठ, सनातन, 
नित्य, अविनाशी और सत्र जीवों का उपक्ार करनेवाला हैः 
इसका पर्यवसान मोक्ष में ही होता है। » » २ राजन | जब 
दंडनीति नष्ट हो जाती है और राज-घरम्त की उपेक्षा होने लगती है; 
सब सभी प्राणी कत्तंव्यविमृद दो जाते हैं ।? 

यज-घर्म की इसी मदृत्ता के कारण मीष्मग्रितामद भी सुधिध्रिर 
से कहते हैं-..अच्छे-अच्छे सत्पुरुष राज-धर्म का आचरण करते 
रहे हैं | ८ »८ « युद्ध में प्राणों की बाजी का अवसर आने पर 
जिस राजा का ऐसा निश्चय रहता है कि यातो मर जाऊँयाया 
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देश की रक्षा करके रहूँगा? उसे भी बद्यरोक ही घात्त होता है। 
> जो घन का लोभी राजा भोइवश प्रजा से शास्तर-बिरुद्ध 
अधिक कर लेकर उसे कष्ट पहुँचाता है, वढ अपने ही हार्थों श्रपना 
नाश कराता है। जैसे दूध के लोम से गाय का थन काठ लेने- 
बाले को वूध नहीं मिलता, उसी अगर अन्यायपूर्वक मजा को चूसने 
से राष्ट्र की उन्नति नहीं होती | २ » दंड-नीति को एकदम छोड़- 
“कर गजा प्रजा को दुस देने लगता है, तो एप्वी पर कलियुग फैल 
जाता है । )८ % कलियुग को चलानेवाले राजा को अत्यंत पाप देता 
है। उसके कारण उसे बहुत समय तक नस्क भोगना पढ़ता है 
तथा प्रजा के पाप में डूबकर अपयश और पाप का भागी अलग 
ही बनना पड़ता है।? 
स्वयं युधिप्रिर जब मासतयुद्घ में अपने थ्रात्मीय स्वजनों के 
मारे जाने से खिन्न हो जाते हैं और बन में चले जाने की सोचने 
लगते हैं, तो उन्हें फर्तंव्यगान कराते समय राजधम का ही आश्रय 
ले भीष्म परामश्श देते समय कद्दते हैं--..'मैं जानता हैँ, तुम्दारी बुद्धि 
में कोम्लता श्रधिक है, मगर राजा के लिए यद् गुण नहीं है। निरे 
कोमल स्वभाव का मनुष्य राज्य का शासन नहीं कर सकता । तुम्हें 
अस्यंत धार्मिक, कोमल ओर दयालु देखकर लोग कायर सममेंगे, 
तुम्हारे प्रति उनकी मदत्वबुद्धि नहीं दोगी। इसलिए, तुम अपने 
* आप-दादों के ब्यवद्धार को ही अपनाओ। » तुम प्रसन्नतापूर्वक 
कुछ देश के राजा बनो ओर सत्पुरषों की रक्षा तथा दुष्टों का संद्धर 
करके स्वर्ग पर अधिकार प्राप्त क्रो। जैसे सत्र प्राणी मेव् फे 
और पथ्ी वृत्त के सहारे जीवन-निर्वाद करते हैं, उसी प्रकार सुदृद 
ओर सजन पुरुष तुम्दारे आश्रित होकर जीविका चलावें। जो राजा 
घृष्ठ, शूर, प्रद्वर करनेवाला, *दयालु, जितेन्द्रिय, प्रजा पर स्नेह 
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फरनेवाला और दानी होता है, उठी का आश्रय लेकर मनुष्य 
जीवन-निर्याद करते हैं १ 

उपयुक्त वर्णन से स्पष्ट हो जाता है क्वि 'यज-धर्मः का बड़े ही 
बिलुत श्रर्थ में व्यवद्वार दिया गया है; पर क्षात्र धर्म में शी उसकी 
अनेक प्रमुख विशेषताओं की अभिव्यक्ति होती हे । 


वीरघम 


फोई जाति जब जीवन से परिपूर्ण रहती है, तो उसके उस 
समय के इतिद्ास में बीर-गाथाश्रों का प्रमुख स्थान लेना स्वाभाविक 
होता है । आय॑जाति म्ञभाखकाल में अद्भुत जीवन-शक्तियों से 
परिपूर्ण थी; इसलिए किसी किस्म की भी दुर्बलता को--चाहे वह 
'कितने भी छुद्मरूप में प्रवेश करने की चेष्टा क्यों न करे, वह 
जाति पराश्रय नहीं दे सकती थी। इसलिए, भद्याभारत में जिन 
चीर-गाथाओ ने स्थान लिए हैं, थे बड़े ही उच्च कोटि के हैं । उनमें 
* हमें तत्कालीन बीर-धर्म-प्रधान-जीवन और क्षत्रिय योदाओं के 
आदर्श-संत्रंधी बड़े सजीव और सरस चित्र मिलते हैं। उन बीरें के 
विचार और कार्य इमेशा ही भय तथा मतद्यु पर बिजय प्राप्त 
करते जाते हैं। 

इस धसतंग का, बिदुला और उसके पुत्र का, “प्राचीन इतिद्वासः 
बहुत लोकप्रिय हुआ है ) संग्राम-निवारण की अंतिम चेष्टा में कृष्ण 
असफल होकर हस्तिनापुर से पाडवों के पास लौंग्ने लगते हैं, उस 
समय कुन्ती ने अपने पुत्रों के लिए जो संवाद भेजा था, उसी में उसने 
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बरिदुला का इतिहास सुनाया है। बिदुला क्षत्राणी थी। एक घार 
उसका और पुत्र विंथुराज़ से परास्त शेकर बड़ी दीन दशा में 
पढ़ा हुआ था। उस समय उसने उसे फदकारते हुए कहा--शरे 
अपियदर्शी । दू मेरा पुत्र नहीं है और न तूने अपने रिता के बीये 
से ही जन्म लिया है| सू तो शब्रुओं का आनंद घड़ानेवाला है | 
तुममें जग भी आत्मामिमान नहीं है, इसलिए भत्रियों में तो व्‌ 
गिंना ही नहीं जा सकता | तेरे अवयव ओऔर बुद्धि श्रादिमी 
नपुसभझों से हैं । अरे | ध्राण रते तू निय्श हो गया! यदि तू 
कल्याण चाहता है तो युदूघ का मार उठा | व्‌ अपनी आत्मा का 
निरादर न कर, अपने मन को स्वस्थ करके भय त्याग दे। खड़ा 
हो जा | हर खाफर पड़ा मत रद । देख, प्राण जाने की नौबत आ 
जाए तो भी परयक्रम नहीं छोड़ना चादिए। जैसे बाज निःशंक 
होकर आकाश में उड़ता रहता है, वैसे ही व्‌ भी रणभूमि में निर्भय 
बिचर। वीर पुरुष रणभूमि में जाकर उच्च कोटि का म्यनवोचित 
पराक्रम दिखाकर अपने धर्म से उक्तण होता है। वह अपनी 
निन्‍्दरा नहों करता | वह तो निरंतर पुरुषार्थसाध्य कर्म करता रहता 
है। वू या तो अपना पुरुषार्थ बढ़ाकर जयलाभ कर, नहीं तो 
बीरगति को प्राम शो | जो ह्लियों की तरद किसी प्रकार अपना पेट 
पाल लेता है, उसे “पुरुष” कहना ब्यर्थ ही है। यदि शूरबी/५ 
तेजम्त्री, बली और सिंद के समान पयक्र्म करनेवाला राजा वीरगति 
पा जाता है तो भी उसके राज्प में प्रजा को प्रसन्नता ही छोती है । 
»% >८जिस पुरुष ने क्त्रियकुल में जन्म लिया है और निम्ते 
क्षात्र धर्म का ज्ञान है, वह भय से अथवा आजीविका के लिए; किसी 
के सामने नहीं कुक सकता ) वह मद्यामसा बीर तो मतड्ाले हाथी 
के समान रणभूमि में दिचरता है 7? 
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पुत्र कहने लगा--माँ! तुम वीरों की-सी बुद्धिवाली किन्तु बड़ी 
दी निदुर और क्रोध करनेवाली हो । तुम्यग हृदय तो मानों लोहा 
का दी गहुकर बनाया गया है। श्रद्ो ! ज्ञत्रियों का घर्म बड़ा ही 
कठिन है, मिसके कारण स्वय॑ तुग्हीं दूसरे की माता के समान श्रथवा 
जैसे किसी दूसरे से कद रह्दी हो, इस प्रकार मुझे युद्ध के लिए 
उत्सादित कर रही हो। में तो तुम्दारा इकलौता पुत्र हैँ। फिर भी तुम 
मुझसे ऐसी बात कद रददी हो | जब तुम मुझे दी नहीं देखोगी तो इस 
प्रष्वी, गहने, भोग श्र जीवन से भी तुम्हें कया सुख होगा १२ 
माता ने कहा--संजय ! सम्मद्वारों की सत्र अवस्थाएँ धर्म 
या शर्थ के लिए. दी होती हैं। उनपर दृष्टि रखकर ही मैं तुमे 
युद्ध के लिए उत्साहित कर रही हूँ । ८ 3८जब्र तेरे श्परयश का 
अवरार सिर पर नाच रहा है, उस समय यदि में तुमसे कुछ न 
कहूँ तो लोग मेरे प्रेम को गधी का-सा कहेंगे तथा उसे सामय्ये- 
हीन और निष्कारण बतावेंगे | अग्रतः तू सत्पुरुषों से निन्दित तथा 
भू्ों से सेवित मार्ग छोड़ दे | म॒के तो तू तभी प्रिय लगेगा, जब 
तेरा आचरण सत्पुरुणों के योग्य होगा । जो पुष्प विनयहीन, शत्रु 
पर चढ़ाई न करनेवाले, दुए ओर दुबु दि पुत्र या पौत्र को पाकर 
भी सुख मानता हैं, उसका रांवान पाना व्यर्थ हैं। जो अपना कर्तव्य 
कर्म नहीं करते, वल्कि निन्‍्दनीय कर्म का आचरण करते हैं, उन 
अधम पुरुषों को तो न इस लोक में मुख मिलता है और न 
परलोक में ही। प्रजपति ने क्षत्रियों को तो युद्ध करने और 
- जिजय प्राप्त करने के लिए ही रचा है। युद्ध में जय या मृत्यु प्राप्त 
करने से क्षत्रिय इन्द्रलोक प्रात्त कर लेता है। शत्रुओं को बश में 
करऊके क्षत्रिय जिस सुख का अनुभव करता है, बह तो इत्द्र-्सबन 
या स्वयं में भी नहीं हे ।? 


१४० हमारा देश 


'माता के वाग्वाणों से बत्रिंधवर चाहुक खाए हुए घोड़े के 
समान उस पुत्र ने माता के शआज्ञानुसार संत्र काम किए] यह 
आख्यान बड़ा उत्साइबबंक झोर तेज की बृदि ध करमेबाला है |? १ 
इस संदेश ने पांडबों में भी उत्सादुऔर तेज की वृद्िष की थी | 
उस समय के बाद भी हमारे देश के इतिहास में मालूम नहीं और 
'क्ितने बीरें को विदुल्ला की उपयुक्त वाणी ने वीर धर्म की प्रेस्णाद 
दी द्वोंगी जिसके कारण इमारी सातृमूमि मी वीस्रसविनी कहलाने 

की उपयुक्त ग्धिकारिणी बन पाई हैं] हे 

पर कमी-कभी वीर-धर्म की सभ विशेषतातं वी ठौक-टीक पर 

कर पाना विद्वानों के ज्िए भी कठिन हो जाया करता है। सुधिष्ठिर 
मी भीष्म रितामइ से धश्ने करते हैं--(दादाजी ! क्षातर धर्म से बदूकर 
पापपूर्ण तो क्षोई मी धर्म नहीं है ; क्नेंकि यज्ा तो कूच करने श्रौर 
झुदुध करने के समय बहुत-से मन॒प्यो दी इत्या कर डालता है | 
सो कृग्रा कर यद्द बतज्ञाइए कि ऐसा कोन-सा कम है जिसके द्वारा 
उसे गुण्यप्तोको की य्रासि हो सकती है ?? 
भीष्म खिमद कहते हैं--राजन्‌ !-'*यह ठीक है कि विजय- 
प्राप्ति बी लालसा से पहले तो गजा लोग जीग्रों को ऋ%ट दी पहुँचाते 
हैं, किन्त विजय यरात्र कर लेने पर मरिर वे ही ग्रज्य की उबति भी 
तो करते हैं। ८ » जिस प्रकार खेती मियनेत्राला पुरुष स्वती की 
सत्राई करने के जिए घास-फ्रस उसाड़ डालता है, किन्तु इससे 
उस खेती का कुछ भी नहीं उिमड्ता, उसी प्रद्रार जे शत्र चश्ञाकर 
सरद-सरद से सेना को संवत फर रहा है, उस यज्रा के इस कर्म 
का यही पूय-पूय प्रायश्रित्त है कि तर युदध से बचे हुए लोगों वी 


$, उद्योमाज, 
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उन्नति होने लगती है। जो शाजा प्रजा को धनक्षय, गआरण- 
माश और दुखों से बचाता है तथा लुटेरों से उसके प्राणों की रक्षा 
करता है, वह धनदायक और सुखप्रद साना जाता है। जो रिर्भय 
होकर शत्रुओं पर बासवर्पा करता है, उससे बढ़कर देवता लोग संसार 
में श्रीर किसी को नहीं सममभते । उसके शख्तर संग्रामभूमि में शत्रु की 
त्वचा को जितने स्थानों पर छेदते हैं, उसे सब्र प्रकार की कामनाओं 
को पूरी करनेवाले उतने दी अविनाशी लोक प्राप्त होते हैं। उसके 
शरीर से जो युदुध-स्पज्ञ में खून बहता है, उसी के कारण वह्द सारे 
पापों से मुक्त हो जाता है | धर्मश पुरुष ऐसा मानते हैं कि क्षत्रिय 
युद्ध करने मे जो तरद-तरद के दुख सहता है, उनसे उसका तप दी 
बढ़ता है। विपक्षी वीरों से अपनी र्वा चाइनेवाले डरोक पुरुष तो 
बीरों के पीछे रक्ष करते हैं, जो उनकी रक्षा करते हैं, वे ही पुण्य के 
भागी होते हूँ । वीर पुरुष शत्रुओं का सामना करता है ; इसलिए 
यह ख्वर्ग के रास्ते पर बढ़ने लगता है तथा कायर अपने साथियों 
“को संकट में डालकर मैदान छोड़कर भाग जाता है । जो क्षत्रिय 
ऐसा कुत्सित आचरण करे, उसे लाठी और ढेलों से मार डाले 
अधवा मुर्दे की तर शाग में जला दे या पशुओं की तरह पीर-पीर- 
कर भार डाले । राजन ! क्षत्रिय का घर के भीतर मरना अच्छा 
नहीं समझता जाता | जिन्हें शूरत्व का अ्मिमान होना चाहिए, उनको 
यह टु्बलता अधमंरूप और निन्‍्दा के योग्य है । जो क्षत्रिय रोगशय्या 
में पड़कर दीन बदन और दुगंधपूर्ण होकर 'हाय | बड़ा इुख है, 
बढ़ी पीड़ा है, में बढ़ा पापी हूँ? इस प्रकार बड़बड़ाता है और अपने 
आश्षितों को शोकाकुल कर देता है, वद्ध निन्दनीय ही है । सच्चा 
अ्षत्रियकुमार तो अपने जाति-भादयों के साथ शत्रुओं का संहार करते 
हुए. उनके पैने शज्ञों से छिन्न-मिन्न होऋर ही मरना चाहता है। 


श्ध्र हमारा देश 


चह कमी युट्थ में पीठ नहीं दिखावा और अपने पाएं की पएवा ने 

“करके पूरी शक्ति से शत्रुओं का खामना करता है। इससे उसे 
इन्दलोक की श्रात्ति होती है। ऐसा शूरबीर यदि दीनता को पास 
नहीं फटकने देत, तो शत्रुओं से विरक्वर कहीं भी माय जाए, 
अक्षयज्ञोकों को ही प्रात कर्ता है ? 

* भीष्म द्वाय वर्णन करिए गए बीखें के ये थ्रादश संसार वी 
चीर-गायाओं में अपना विशेष स्थान रखते हैं। मद्यमाखझालीन 
आर्य इन्हीं आदशशों पर चलते भी ये, इसीलिए हम्परे देश का 
उस काल का इतिहास उतना उज्ज्वल दन पाया है। 


युद्धकोशल 


भीप्सब के आरंभ में दी कद्ा गया है--बढाँ इतनी सेना 
इकट्टी हो गई थी कि कुछत्तेत्र के सिवा सारी धृथ्वी सन्नी लगती थी । 
केवल बालक ओर बृद्ध दी बच गए थे, तरुण पुरुष और घोड़ों 
का माम नहीं था तथा रथ ओर दाथी भी कहीं नहीं बचे ये । पृष्बी 
के सब्र देशों से कुरुक्षेत्र में सेना आई थी। सभी बर्णों के लोग 
चहाँ एकत्रित हुए ये। सबने अनेक योजन के मंडल में घेर डाल 
रुखा था। उनके घेरे में देश, नदी, पर्वद और घन भी ये १ इस 
कथन से ही पता चलता है कि कौरव तथा पाडवों ने जब आयाबिर्स 
के एक-एक राजा को अपनी ओर खींचने का भरपूर प्रयत्न किया, 
तो उन्हें कितनी सफलता मिली थी । तत्कालीन भारत का शायद 
द्वी कोई अंचल ऐसा बच रहा था जदाँ के राजा अग्रथवा जाति के 
नेता ने भरत-सुदूध में हिस्सा न लिया हो | जिसके संबंध अथवा 
स्वार्थ का जिस पक्ष से मेल खाता या, चह उस पक्ष की ओर से 
लडबने के लिए दलबल-सद्दित सुदूर अदेशों से चलकर कुरुक्षेत्र के 
सैदान में आ खड़ा हुआ था। 
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मद्दाभारतकर ने दोनों पक्ष की सेनाओं की तायदाद “अक्तौदिणी 
में बतलाई दै । यह अक्लौहिणी वर्तमान श्र्थ में सेना ( आमी ) 
रही होगी । नियमाजुसार अत्ीद्िणो में रथ और हाथियों की तीनयुणी 
घुडसबार ओर पांचगुशी पैदल फौज होती थी । प्रचलित गणनाजुसार 
यह पूरी चठ॒रंगियों सेना ही होती थी जिसमें १,०६,३४० पेदल, 
६५,६१० घोड़े, ३१,७७० रथ और २१,८७० हाथी द्वोते थे । इस 
तरद की ग्यारह अक्ताहिणी सेना कॉरव और सात अ्रक्तौहिणी पांडव 
पक्ष से खड़ी थी । 
ऐसी बड़ी सेना को लड़ाई में उतारने पर डसे सम्दाल पाने के 
लिए घैंसे ही जवर॒दस्त संगठन तथा सेना-सबंधी नियमों की 
आवश्यकता पढ़ जाती है। ये सब बातें विस्तृत श्र्य में--युद्धदीशाल 
में स॑र्धध रखती हैं । महाभारत में इस कौशल का विस्तृत विवेचन 
किया गया दै / कौख-पांडियों के काल तक दस कल में आर्य जाति 
ने जैसी निपुणता प्राप्त कर ली थी, वह आधुनिक से आधुनिक युद्ध 
विशारदी को भो चकित करनेवाली है । 
कौरब तथा पाठव दोनों ही पक्त युद्ध-हीशल में बढ़े निषण थे । 
व्यासदेव ने उन दोनों पत्तों वी विशेषताओं का विस्तृत वर्णन किया 
है । पांटव-पत्न का वर्णन आरंभ करते रामय उन्होंने क्या दै-- 
अुधिष्टिर ने एक चीरस मैदान में, जहाँ घास और ईन्घन कौ अधिकता 
थी, अपनी सेना वा पड़ाव दाला । रमशान, मदर्पियों के आधम 
तीर्थ और देवमंदिरों से दूर रहकर उन्होंने पविध्ष और रखणौय, 
भूमि में अपनी सेना ठददराई । बदोँ पाडवों के लिए जिस श्रझार का 
शिविर बनाया गया या, दीक वेसे ही डेरे श्रीकृष्ण ने दूसरे राजाओं 
के लिए तैयार कराए। उन सभी ढेरों में सेझढो अचार की अभ्य, 
मोज्य और येय सामग्रियों थी तथा इंधन आदि की मो थ्रपिस्ता 
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थी| १९ १६ » उनमें सैकड़ों शित्पी और वैध लोग बेतन दे कर नियुक्त 
किए. गए थे। मद्दाराज युघिष्टिर ने प्रत्येक शिविर में प्रत्यंचा, 
धनुष, कवच, राजन, शादद, पी, लास का चूरा, जद, घास, फूस, 
अग्नि, यह्ने-बढ़े यंत्र, बाण, तोमर, फरसे, ऋष्टि और तरकस्-- 
ओे सभी चीजें प्रचुगता रो रा दी थी। उनमें छोंटेदार कवच 
भारण किए, इजारों योदूभाओं के साय युदूध करनेवाले अनेक द्वाथी 
पर्वृतों की तरद खड़े दिसाई देते थे ।' 

दूसरी शोर दुर्योधन मे भी ध्यपनी ग्यारद्द अत्तौदिणी सेना का 
विभाय किया । उसने पैदल, हाथी, रथ और घुद्सवार सेना में से 
उत्तम, मध्यम और निकृष भ्रेणियों को अलग-अलग कर फे उन्हें 
यथास्‍्थाम नियुक्त कर दिया । वे सब धीर अलुकर्प, तरकस, वरूथ, 
डपासंग, शक्ति, निपप्र, हर्ट, ध्वजा, पताका, पनुप-वाण, तरह-तरह 
की रस्सियाँ, पाश, बिस्तर, कचग्रह-वित्ञेप, तेल, गुड, बाद, विपधर 
सर्पो के धढ़े, राल का चुरा; घण्टफलक, साड्यादि लोहे के शात्र, 
आऔंठा हुआ गुड का पानी, ठेले, साल, भिंदिषाल, मोम जछुपड़े हुए 
मुर्दर, कॉटोंवाली लाठियाँ, हल, विष लगे हुए बाण, सूप तथा 
टोकरियाँ, दरॉत, अंकुश, तोमर, काँटेदार कवच, इक्तादन, रथ, 
सींग, प्रास, छुछार, कुदाल, तेल में भीगे रेशमी वस्त्र, भी तथा युदूघ 
की अन्यान्य सामग्रियाँ लिए हुए थे। सब रथों में चार-चार 
चोड़े ज॒तें हुए थे ओर सो-सो बाण रसे गए थे । उन पर एक- 
एक सारधी ओर दो-दो चक्ररक्षक थे । वे दोनों ही उत्तम रथी और 
अख्विया में कुशल थे । जिस प्रकार रथ सजाए गए ये, चैसे दी 
दाथियों को भी सुसझ्ित किया गया था । उन पर सात-सातत पुरुष 
बैठते थे । उनमें से दो पुरुष अंकुश लेकर मदबत का काम करते 


थे। दो धजुधर योदूभा थे, दो खड़घारी थे तथा एक शक्तिधारी और 
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रहता है।» 2 अग्ारोही सेना के लिए युद्धविद्या-विशारदों ने वह 
मेंदान अच्छा बताया है जिसमें कौचड़, जल, बाँध और ढेले न हों 
जहाँ कीचड़ आर गदढ़े न हों बह भूमि रथ-सेना के लिए अच्छी 
होती है ; जहाँ ऊँचे-नीचे इत्त तथा जल हो वह स्थान गजारोदियों 
के लिए ठीक होता है और जो भूमि दुर्गग, ऊँयो-नोची, वास और 
देंतों से भरी हुई तथा पहाड़ी ओर जंगलो हो बह पैदल सेना के लिए 
अच्छी मानी गई है ।? हि 

सो्चेंदंदर के सिलसिले में कह्ा गया है कि सेना की व्यूहस्वता 
करते समय सबसे आगे ढाल तलवार-घारी पुरुषों की डुकड़ी रखे, 
पीछे की ओर रथियों को सट्टा करे और बीच में परिवार के लोगों 
को रखे । शत्रुओं पर आाकमुण करने के लिए जो पुराने सेनिक हो के 
आगे रहें ओर अपने पौदे चलनेवाले पदातियों का उत्साह बढावें । 
यदि थोड़े सेनिकों को बहुतों के साथ युद्ध करना पड़े तो उन्हें सूची- 
सुख व्यूह बनाना चाहिए ओर हाथ उठाकर इस प्रवार कोलाइल 

करना चाहिए--“देखो, देखो, वेरी भाग रहे हैं । हमारी मित्रन्सेना 

छा गई है, बेखटके चोट करिए जाय! इस प्रकार भीपण शब्द 
करते हुए साइसे के साथ शह्तु पर श्रद्वार करे । जो लोग सेना के 
सुद्दाने पर द्वो, उन्हें यर्मेन-सर्जज श्र क्िलक्ला शब्द करते हुए 
क्रकच, नरसिंहे, भेरी, शर्दग और टोल आशदि बाजे बजवाने चाहिए 

तत्कालीन विभिन्न प्रदेशों के युद्धकौशल की विशेषताओं का 
भी अध्ययन किया गया था--गाथार और सिंखुस्ीवीर देशों के 
योदूधा दाँतोवाले प्रास से युदूध करते है £ वे बढ़े निठर और बलदान 
दोते दे । उशीनर देश के वीर सभी प्रकार क झास्तों में कुशल ओर 
बे बलशाली द्वोते ई। पूर्वी योद्धा गजयुदूध में पारंगत द्वोते दे, 
थे कपट्युदूध करना लूब जानते हैं । यवन, कॉबोन और भयुरा कौ 
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ओर के योदूधा मल्ल-ययुद्ध में पक्के होते 'हैं और  दक्तिणी वीर 
तन्बवार चलना अच्छा जानते है ए 


सायकों तथा गोचा तोडनेवालौ फोज की विशेष शिक्षा का भी 
खयाल रखा जाता था । इस सवंध में सलाह दी गई है--सिना में 
कुछ लोगों को तो दस-दस सेनिकों का नायक बनावे और कुछ को 
सौ का तथा फिर एक हजार वीरों का धध्यक्त नियुक्त करे। प्रधान- 
अधान बौरों को इकट्ठा कर के यह भतिज्ञा करावे कि हम संग्राम से 
विजय भ्राप्त करने के लिए एक दुसरे को नहीं छोड़ेंगे। बस, या तो 
विजय प्राप्त करेंगे या युद्ध में मर कर सद्‌गति पाएँगे | जो लोग 
इस भ्रकार शपथ करके प्राणों का मोह त्याग देते दें वे निर्भय होकर 
शत्रु की सेना में घुस जाते हैं ४ 

सैनिकों कौ मनोभावना को भी बहुत महत्त्व दिया गया है-- 
क्लेना थोड़ी हो या बहुत, योद्धाओं का उत्साहपूर्ण हर्ष ही विजय का 
प्रधान लक्षण माना गया है । एक दूसरे को अच्छी तरह जाननेवाले, 
उत्साही, ज्ञी आदि में अनासक्त तथा दृड़निस्वयी पचास बौर भी 
बहुत बड़ी सेना को रौंद डालते है। यदि युदूध से पीछे पैर न 
इयनेवाले पाँच दी सात योदूधा दो, तो बे भी विज्ञम प्राप कर राके 
हैं! अतः सदा सेना अधिक दोने से दी विजय द्ोती हो, ऐसी बात 
नहां है ।' 

युद्धकोशल की इन विशेषताओं का बैदिकर्षर्म को प्रेरणाओं 
के साथ बहुत ही सुन्दर ढंय से समन्वय हुआ था। इसी कारण 
आर्येजाति का अन्तर और वाद्य दोनों ही जीवन अपूर्व रुप में निर्भय 
चन गया था। भारतयुद्ध के योद्धा आरंभ से श्रंव तक इसी शद्भत 
निर्भयता का पर्रिचय देते दें । वे रत्यु के साथ ग्रेलते हैं, पर उनके 
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चेहरे पर कर्मी भो शिक्रर नहीं पढ़ने पाती । आखिर मृत्यु जब उनका 
इवास अवरुद्ध करने लगती है उस समय भी ये आखिरी साँस तक 
आत चित्त से ही उसके कहते रढतें हैं--दूर रह ! अभी अके 
फुर्सत नहीं । 

युदूध-कोशल के सिवा भी भारतयुद्ध के वौरों को ये विशेषताएँ 
संसार के इतिद्वास में अद्वितीय स्थान रसती हैं । 


शस्त्र-कोशल 


युद्ध का भी संगीत होता है। धनुप की टंकार, रथों का घड़- 
“घड़ और हाथियों की चिग्घाड बीर-एस फी तान छेद्ते हैं। वीरों की 
ललकार से उसका 'सरगम' बनता है । उन्हीं के अनुसार योद्धाओं 
के हृदय स्पंदित होते हैं । 
इस अद्भुत संगौत को भी ब्यासदेव ने अपने इलोकों के छंद में 
भर रफने दी चेप्स की है--बहुत दी सफलतापूवक। “भारत-युद्ध” 
का पाठ करते समय उसी युद्ध-संगीत-लय में आज भी हमारे द्वदय 
स्पंदित होते हैं, ग्रथयव फड़कते हैं, हम अपने को दी कुरुक्षेत्र के 
मैदान में राष्ठा देखने लगते हैं। हम महाभारत का युद्ध-बर्णन 
जितनी हो बार पाठ करते है, वे हमें उतने ही घने मोचों' के भीतर 
प्रवेश कराते हैं, उतना ही हम अपनी वर्तेमान हालत भूलते जाते हूं 
ओर वर्णन किए लानेवाले इचात अधिकाधिक सत्य प्रतीत होने 
लाते है । बैसे मौरों पर यदि द्मे कभी विचार करने का अवकाश 
मिलता है, तो राबमें अधिक चकित दोते हैं तस्कालीन शस्त्र-कौशल 
से । थोष्टी देर के लिए हमें दास्‍्तव में दी विश्वास होने लगता है कि 
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हम अपनी कल्पना में भौ शायद ही वैसा कोई मोर्चा तैयार कर 
सकते हैं, जो भारत-युद्ध के शस्त्र-कीशल से जीता न जा सके । आधु- 
निक से श्राश्ुनिक शस्त्र-कौशल अथवा उनके परिणाम से रँंगी गई 
युद्ध-भूमि शायद ही हमें कुरुक्षेत्र के मेदान की भाँति दंग कर पाने 
में समर्य होते हैं । 
संजय के सुँह से निकले उत्तात हमारे सामने सिर्फ वास्तविक 
भारत-युद्द के चित्र ही नहीं ला खड़ा करते, वल्कि साथ ही साय उस 
दृश्य की अनुभूति भी हमारे भीतर जाणत करने लगते हैं। उदाहरण 
के लिए हम उनके भौष्म, अुन और श्यमिमन्यु के पराक्रम-संबंधी 
चित्र ले सकते हैं। एक स्थान पर वे कहते हैं--उस समय इम- 
लोगों में ओर पांडवों में रोमांचकारी संग्राम दिड़ गया । थोड़ी ही 
देर में योदाओं के हजारों मस्तक और हाय कट-कट कर जमीन पर 
सिरे आऔर तइपने रूगे। क्रितनों ही के सिर तो कटकर गिर गए, 
मथर थद धत॒ुप-बाण लिए खड़े ही रह गए। खून को गद्दी बह 
चली । »६ १८ »« उस समय भीप्मजी अपने धनुप को मंडलाकार 
करके विप्धर सॉपो के सम्रान बाण बरसा रहे थे। रणभूमि में 
दे इतनी शीघ्रता से सब ओर विचर रहे ये कि पांडव इन्हें दजायों 
रूप में देखने लगे ।»< >€पाडवों में से कोई भीष्मजी की नहीं 
देख पाता था । उनके घलप से छूटे हुए असंख्य बाण ही दिसाई 
देते थे । लोगों में हाह्मकार मच गया ॥* 
अशुन पितामद से लड़ने आते हैं, उस समय उनपर 'भूरिश्रवा ने 
सात बाण, डुर्योपन ने तोमर, राल्य ने गदा और भीष्म ने शक्ति 
का अद्ार क्रिया अज्ञुन ने भी सात बाण सारकर य्ूरिश्रवा के 


चाणों को काट दिया, क्षर से दुर्योधन का तोमर काट डाला तेथा 
एक-एक बाण छोड़कर शल्य की गदा ओर भीष्म की शक्ति के भी 
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दक-दक कर दिया । इसके बाद उन्होंने दोनों हाथों से गांडीव धनुप 
खींबकर आकाश में माहेन्द्र नामक अस्‍्त्र प्रकट किया । देखने में वह 
बड़ा ही अद्भुत और भयानक था । उस दिव्य अस्त्र के श्रभाव से 
अजुन ने संपूर्ण कौरव-सेना की गति रोक दी। उस अस्त्र से अग्नि के 
समान प्रज्वलित बाणों की वृष्टि हो रही थी और शत्रुओं के रथ, 
अ्यजा, धनुष तथा बाहुओं को काटकर वे वाण राजाओं, द्वाथियों ओर 
धोड़ों के शरीरों में घुस जाते ये ॥ इस भ्रकार तेज धारवाले वाणों का 
जाल बिछाकर अजुन ने संपूर्ण दिशाओं और उपदिशाओं को आच्चन्न 
कर दिया और गाडीव धनुप की टंकार से शत्रुओं के मन में अत्यंत" 
पीड़ा भर दी । रक्त की नदी बहने लगी |” 

अभिमन्यु भी फम वीर नहीं है। “कौरव-सेना के भौतर घुसकर 
उसने इस प्रकार तदलका मचाया जैसे वडा भारी भयर समुद्र में 
हलचल पैदा कर देता है। ८ » राजकुमार सक्मथ के मित्रों ने 
अपने महान धनुप चढ़ाकर बाणों की वर्षा से अभिमन्यु को ढक 
दिया । ८ >< अमिमन्यु ने उस समय गंधवास्त का प्रयोग किया । 
यह अस्त्रन्बाणों की ऋप्टि करता हुआ युद्ध में कमी एक, कभी सौ 
ओर कभी हजार की संख्या में दिखाई देता था। अभिमन्यु ने रथ- 
संचालन की कला ओर गंधर्वास्त्र की माया से उन राजकुमारों को 
मोहित कर उनके शरीरों के सेकशे टुकड़े कर डाले। कितनों के 
घनुप, ध्यजा, घोड़े, सारथि, भुजाएँ तथा मस्तक काट डाले | * »%< 
अभिमन्यु ने ऋाथपुत्र को मी भली मॉति पीड़ित किया । असंर्य बाणों 
की वर्षा कर उसके घन्रुप, बाण, केयूर, बाहु, मुकुट तथा मस्तक को 
भी काट डाला । साथ ही उसके छत्र, ध्वज, सारथि ओर घोड़ों को 
भी रण में गिरा दिया ३५८ तब द्रोण आदि छ भद्दारथियों ने 
घुनः अभिमन्यु को घेरा । २८ « कर्ण ने बाणों से अभिमन्यु का धनुप 
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काट डाला । इतवर्मा ने उसके घोड़ों को और झपाचार्य ने पार्वरत्ञक 
तथा सारथि को भी मार डाला। >€ » धनुप्र कट गया, रथ से द्वाय 
धोना पढ़ा, तो भी उसने अपने धर्म का पालन किया । हाथ में दाल 
तलवार लेकर बह तेजस्व्री वालक उछल पडा । अपनी लघिमा शक्ति 
में अभी वह गरुढ की भाँति ऊपर मड़रा ही रद्दा था, तब तक 


द्रोणाचार्य ने क्षुरप्र नामक बास्य से उसकी तलवार के ढुकड़ें-दुकडे 


कर दिए और कर्ण ने ढाल छिन्न-मिन्‍्न कर दी । अब उसके हाथ 
में तलवार भी न रहीं, सारे अंगों में वाण धँसे हुए थे; उसी दशा 
मे बह क्रोध में भरकर चक्र हाथ में लिए द्रोणाचार्य पर मपठा 3 उसे 
देखकर राजा लोग बहुत डर गए और सबने मिलकर उसके चक्र के 
डुकड्टे-डुकड़े कर दिए । तब महारथी अभिमन्यु ने बढ़ी गदा हाथ मं 
ली और अद़्त्थामा पर चलाई । जलते हुए वज् के समान उत्त ग़दां 
को भाते देख कर अद्॒त्यामा रथ से उतर कर तीन कदम पीछे हृट 
गया। गदा की चोट से उसके घोड़े, पार्वरचक ओर सारथि मारे 
गए । इसके बाद अ्रभिमन्यु ने सुबल पुत्र कालिक्रेय तथा उसके शलु- 
चर सतहत्तर गांधारों को मौत के घाठ उतारा। फ़िर द बसातीय 
महारथियों का तथा सात केक्य मह्दारथियों का संद्वाए कर दस हाथियों 
को मार डाला । तसइचात दुःशासन-खुमार के रथ और घोष्ों को 
गदा से चूर्ण कर डाला । वद कुमार भी गदा उठाकर अभिमन्यु वी 
ओर दौड़ा । दोनों एक दूसरे को मारने की इच्छा से परस्पर प्रदर करने 
छगे। दोनों पर गदा के अग्रमाग की चोट पडी ओर दोनों साथ दी एभ्वी 
पर गिर पडे। दु शासन-कुमार पहले उया आर अमिमन्यु अभी उठ 
ही रहा था कि उसने उसकी मस्तक पर गदा मारी | उसके प्रचंड 
आपात से श्रभिमन्यु चेंदोशा दोकर गिर पड़ा ! 


डस दिन जब संध्या हुई, तो अमिमत्युल्लैंमे वीर की खब्यु से 


शख्न-कौशल प्श्श 


शत्रू, भी बहुत हुसी और उदास हो अपने शिब्रिर की ओर लौटे | 
'उरा समय श्रेष्ठ योदाओं ने रक्त को नदी बद्दा दी थी, जो बैत्तरणी 
के सगान भगंकर और हुस्‍्तर थी । रणभूमि के मध्य में बहुती हुई 
बह नदी जीवित और खृतक सबको अपने श्रपाह में बद्दाए जा रही 
थी। अगेक भट्ट दद्ों नाच रहे ये ; रणस्थल यो देखने में दर 
मलिम होता था ।” 


महाभारत के इन बशैनों से तत्कालीन वीर योद्धाओं के शस्र- 
कीशल का पता चलता है । जिन विशेषज्ञों ने उनका भली भाँति 
अध्ययन किया है, उनका कहना है कि श्राधुनिक से श्राधुनिक युद्ध- 
विया में मद्ामास्त-काल के ही शब्र-कौशल वा सिलसिला फिर से 
जाया और विस्तृत किया गया है। ऐरी विशेषज्ञों भें आधुनिक 
रासायनिक युद्ध-विद्या में प्रयोग एक विख्यात भारतीय वैज्ञानिक के 
अध्ययन विशेष महत्त्व रखते हैं। १ उस चेजानिक ने “विज्ञान का 
इतिदास' अध्ययन करने के सिलसिले में जो सोन की है, उसमें वे 
माने के लिए बाध्य हुए हैं कि-- १५०० ई० पू० भारतवर्ष में 
रासायनिक युद्ध-विया लगभग ठीक आजकल की जैप्ती ही थी । उस 
काल में लोगों के पास असू निकालनेवाली (॥धा 895 ) 
और जम्दाई लानेवाली ( #बश४भंगए 89७ ) गैस थी। वे लोग घुँआँ 





+ दा» बामत रामचन्द्र कोकटनूर * इनके जीवन तथा कार्यो से 
संबंध रखता एक सेस कलफऊत्ते के हिन्दुस्तान स्टेंडड' के १६ भ्रप्नेल 
१६४७ वाले अंक में प्रकशित हुआ था। १६१२ में ही श्री 
कौकटनूर मारत छोडकर अमेरिका चले गये ओर वहीं के ये 
१६२१ से नागरिक बन गये । उनकी ख्याति अन्तर्राष्ट्रीय वैज्ञानिक 
जगत्‌ में काफी है । 


शथद हसारा देशः - 


फ़ैलाकर उसकी झड़ में युद्ध करने की कला ( ४फ०ए८ #धाट८० ) 
संबंधी सिद्धान्त से भो परिचित ये । हमलोगों ने आजकल सिर्फ उस' 
प्राचीन, युद्ध-प्रयाली का स्वरूप ह्वी फिर से जारी किया है ।/ 


इस त्तरह की खोज 'भारत-बुद्ध/ पर नई रोशनी डालती है ओर 
विश्ेषईर तत्यालीन शत्न-छोधल के-- 


बैविज्य! को और मी अधिक दिलचस्प तथा उपयोगी बना देवी है 





युद्ध-घ्म 


उश्य सांस्कृतिक छतर पर पहुँचे लोग स्वभावतः द्वी मार-फाट पसंद 
मरनेवाली प्रगृत्ति नहीं रसते । उन्हें यदि 'लोक-रक्षा! कौ प्रेरशावश 
युद््केत्र में उत्तरना ही पहता है, तो वहां भी थे ययासंभव मानवीय 
भावनाओं की रखा करते चलने को ही चेट् करते हैं। कुरुक्षेत्र के 
मैंदात में भी जब दोनों पक्ष की सेनाएँ एक दूसरे पर आक्रमण करने 
के लिए बिलकुल प्रस्तुत रहती है, उस समय कौरव, पांडव और 
सोमवंशी बीरों ने मिलकर सबसे पहले युद्ध के नियम बनाये श्र 
उन युद्ध-संयंधी धार्मिक नियमों का पालन सबके लिए अनिवार्य कर 
दिया । वे नियम इस प्रकार ये--- 

“प्रतिदिन युद्ध समाप्त होने पर दमलोग पहले की ही भाँति आपस 
में प्रेम-पूर्ण व्यवद्वार करें, कोई किसी के साथ छल-कपट न करे । जो 
चास्युद कर रहे हा, उनका मुकाबला वाय्युद्ध से ही किया जाय । जो 
सेना के बाहर निकल गये हों, उनके ऊपर ग्रद्दार न किया जाये ; रची 
रथी के साथ, हाथी-सवार हाथी-सवार के साथ, घुड़सवार घुड़सवार- 
के साथ ओर पैदल पेंदल के द्वी साथ युद्ध करे। जो जिसके 
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योग्य हो, जिसके साथ युद्ध करने की उसकी इच्छा हो, वह उसी फे 
साथ जुद्ध! करे। जिसका जेता उत्साह और जेसा बल हो, उसके 
अलुसार हो वह लड़े । विपत्ञी को पुकारकर उसे सावधान करके 
प्रहार किया जाय। जो प्रहार न होने का विश्वास करके बेखबर हो 
अथवा भयभीत हो, उसपर आघात न किग्रा जाय । जो किसी एक 
के साथ युद्ध कर रहा हो, उसपर दूमरा कोई शल्न न छोड़े। जो 
शरण में आया हो या युद्ध छोड़कर भाग रहा हो अथवा जिसके 
अन्न-शत्र और कबच नष्ट हो गये हों--ऐसे निदहृत्थों का वध न किया 
जाय । सूृत, भार ढोनेवाले, शत्र पहुँचानेवाले तथा भेरी और शंख 
बजानेवालों पर भी किसी तरह प्रहयर न किया जाय [* 
इन साधारण नियमों के सिवा स्वेच्छा से अपने ऊपर लगाये 

भी कुछ नियम होते थे जिनका महाभारत में अन्य कई जगहों पर 

वर्णन मिलता है | भौष्म पितामह एक स्थान पर कहते हैं--'यह 

द्रुपद का पुत्र महारथी शिसंडी पहले छी था ओर पीछे पुरुष हो 

गया है) यद्द यदि द्वाय भें धनुप्र लेकर मेरे सामने युद्ध करने के 

लिए आवेगा, तो न तो एक क्षण भी इसकी ओर देखूँगा और न 

इसपर शन्न ही छोडू या । यदि भीष्म र्वी की हत्या करेणण, तो साथुजन 

उसकी निन्‍्दा करेंगे । इसलिए इसे रण में उपस्थित देखकर भी मैं 

इसपर हाथ नहीं छोड़ गा । * 

युधिष्टिर के भी यह प्रइन करने पर कि यदि कोई क्षत्रिय शब्य 

दूसरे क्षत्रिय राजा पर चड्ाई कर दे, तो उसे उसके साथ किस अकार 

युद्ध करना चादिये, भीष्मपितामद् धर्मयुद्ध पर दी बार-बार जोर देते 

हुए उत्तर देते हैं---.यदि वह कवच पढने हुए न दो तो उसके साथ 

“युद्ध नहीं करना चादिये । दा, कदच धारण करके अआवे तो स्वयं भी 

तैयार हो जाय और एक घुरुष के साथ अडेेला हो युद्ध करे | यदि 


युद्ध-धर्म श्श्ध 


वह सैना लेकर आया दो, तो स्व भी सेना-सदित जाकर उसे 
ललकारे | यदि वह कपर से युद्ध करे, तो आप भी कपस्-युद्ध करे 
ओर धर्म-युद्ध करे तो स्वयं भी धर्मानुसार द्वी उसका सामना करे । 
यदि शच्ु किसी संकट में पड़ जाय तो उसपर भ्रद्यार न करे तथा डरे 
हुए और परास्त राप्रु पर भी यार न फरे। जो वलद्वौन हो, जिसका 
चुत्र मर गया हो, जिसके शस्र न हो गये हो, जो विपत्ति में पड़ गया 
* हो, जिसके धनुप की ठोरी हट गई हो अथवा जिसका वाहन नट हो 
गया हो, उसपर कभी प्रद्मर न करे । ऐसा पुरुष अपने शिविर में आय 
जाय तो उसकी चिकित्सा फरावें अथय्ा उसके घर पहुँचा दे--नयही 
सनातन धर्म है। » ><, जिस योदा का कवच टूट गया हो, जो 
“मैं आपका ही हैँ! ऐसा कद रहा हो, जो हाथ जोड़े सड़ा हो या मिसने 
हथियार रख दिये हों, उसे कद कर ले, मारे महीं। $६ $८ » जो 
लोग सो रहे हों, प्यासे हों, थफ गये द्वों ध्रथवा इपर-उघर भाग रहे 
हों, उनपर. चोट न करे । शस ऑए बबच उतार देने के बाद, युद्ध 
स्थल से जाते समय, पानी पीते तथा भोजन करते समय भो किसी 
थो न भारे। इसी प्रवार जो बहुत धबराये हुए हों, पायल द्वो गये 
हों, धायल हों, इुर्बल हो गये हों, असावधान हों, दूसरे किसी काम 
में लगे हों, बाहर घूमते हो, छावनी कौ ओर भाग रहे हों, उनपर 
भी भरद्दार न करे । / % ३८ दोनो और की सेनाओं के मिड 
जाने पर यदि उनके बीच में संधि कराने की इच्छा से ब्राह्मण आ 
जाय तो उसी समय युद्ध चंद कर देना चाहिये। यदि दोनों में से 
कोई भी पत्त ब्राह्मण का तिरस्कार करता है तो बह सनातनकाल को 
सयोदा लोड़ता है| ऐसे कुन्रिय फो जाति से बाहर कर देना चाहिए और 
डसे चुत्रियों की समता में स्थान नहीं देना चाहिए, क्योंकि वह अधम 
है । * » जो क्षन्निय पमंयुदमें ऋषर्म के दाग विजय भ्राप्त करता 
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है, बह पापी है और स्वयं हो अपना सास करता हैं। ३६ छतः 
दर्मानुछार ही बुद्ध करना चाहिए । यह वात स्वरंसुत्र नतु ने मो कही 
है । सल्ुरुषों में चद्या से सज्जनों ऋ हो पर्न रहा है ।? 

धर्मंदुद्ध के उपयुंछ नियमों को भारत-सुद में ययासमदर 
निवाहते दाने को चेष्टा को गई है। इने-गिने स्थानों पर हो उनझ 
डल्लघन हुआ है ३ पर टनझ दिना डिसी हिचझ अयवाद्विधा के 
उत्लंघन करते जाना डिसी के लिए मो संमव नहीं हुआ है। पाडदों 
वी ओर से जब कमी अन्यायाचरण हुए हैं, ठो उनझ सूत्रपार 
चनकर स्वयं ऋुृष्ण व्ये हो आगे आना पड़ता या और उस अऋवसर- 
विश्येप के घर्म-अवर्म ऋ्म निर्णय छरना पता था। 

कर्ण के रथ का पद्टिया एस्दी नें फेस गया, परशरामजो का 
दिया हुआ ऊस्पर भूल गया अर सर्पसुख ऋर मी कट यया । उस 
समय विषाद में छबकर वह थर्म छ्ये निन्‍दा करता हैं क्लौर अतुन 
से कहता है--इन्वीनदन / तुम बड़े घनु्घर हो ; जब तक मैं अपना 
पढ़िया उपर निल्‍्ल न दे, तब सक हरा भर के 
पुरुषों के कर्म पर नहों चलना 





यह फंसा हुआ पढहिद 
लिए रटूर जाओ तुम्हें नीच 
चाहिए । नुम्दारे लिए दो भेष्ठ ऋआचरण हो उचित हैं। डिस्के 
पम्रिर के काल बिखर गए हों, जो प्रोठ दिखाकर मांगा डावाहों, 
बराद्मय हो, दाय जड़ रहा हो, शरप में ऋया हो हर प्रणरक्षः के 
लिए धार्यना कर रहा हो, कियने ऋयने हथियार रस दिये हों, डिमके 
पास बाण न हो, झिसछ कवच कट सदा दो, अद्नन्शस्त मिर गये 
या हट गये हों, ऐसे बेंद्ा पर उत्तन जब का ऋचरण करेकले 
अर-वीर सत्त नहों चलते । तुन मी संसार के बहुत बडे बौर ओऔर 
सदाचारों हो युद-धर्म जनते हो । उसने उप्निष्रदों के मदन शाम में 


ड्बक लगाई है। तुम दिव्दस्त्रों के हटा और ददार हृदयदाले हो। 
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युद्ध में कार्तेवीय को भी मात करते दो। जब तक मैं इस फंसे हुए 
चफक्‍्के छी ऊपर उठा न सा, तव तक रुक जाओ तुम रथ पर दो 
ओर मैं जमीन पर । साथ ही मैं बहुत घबराया हुआ हूँ; इसलिए मेरे 
ऊपर धह्दार करना उचित नहीं है € 
श्रीकृष्ण उस मौके पर करण का तिरस्कार करते हैं और अर्जुन 

की ओर से वे ही उत्तर देते ई--सीभाग्य की बात है कि इस 
समय तुम्हें धर्म की याद आ रही है । प्रायः ऐसा देसने में आता है 
कि नीच मनुष्य विपत्ति में फेंसने पर धर्म ( भारन्ध ) की ही निन्‍्दा 
करते है, अपने किए हुए कुकर्मों की नहीं ॥? फिर वे कर्ण द्वारा 
अधम को दिये गये प्रशय के मौकों फी एक-एक कर उसे याद 
दिलाते हैं ॥ उस समय कर भी लजा से भ्रपना सिर मुका लेता है । 
उससे कोई जवाब देते नहीं बनता । अपने किए श्रधमे से ही यह 
अधिक भयभौत होने लगता है। उसी समय श्रौकृप्ण अजुन से उसे 
दिव्यान्न से घायल कर मार गिराने के लिए कहते हैं। कर्ण ने पहले 
बहुत बार अधघमे का थआश्रय लिया था। इसलिए विकट परिस्थिति में 

पढे रहने पर उसे मार डालना, तत्कालीन जैसे को तैसी” नीति के 
अमुसार, महाभारतकार की दृष्टि में भी अन्याय-कार्य नहीं 

जैचता । - . 

पर यद “जैसे को तैसी! नौति भी अतायास ही शपनाई नहीं जा 

सकती थी । कौज-पक्त की हार दो जाने पर अ्रव्वत्यामा की पाडवों 
द्वारा किये गये अन्यायप्वरण याद आते है । अपने पिता की मात 

उसे अधर्मपूर्वक- की गई जैंचती है। वह रात्रि के समय एक उल्ल, 
का काय्पूण व्यवद्वार देख विचार करता है--इस पत्ती ने अवश्य 

ही मुझे संभ्राम करने की युक्ति का उपदेश दिया है। इस समय अपनी 


शक्ति से मैं पांडवों को नहीं मार एकता + अब यदि मैं न्यायाजञ॒प्तार मुद्ध 
११ 
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करूँगा, तो निःसन्देह मुझे ऋपने फ्रणों से हाथ घोना पड़ेगा । हो 
कपठ से अवश्य सफलता हो सच्ती है और शत्रुओं का भी सूब 

संहार हो सकता है । पांडवों ने मो तो पइ-पद पर अनेक निन्‍दनीय 
ओर कुत्तित कर्म दिए हैं। युद्ध छे अनुमप्री लोगों दर ऐसा कपत 
मी है कि जो सेना ऋघी रात के समय नोंद में बेहोश हो, जिलझय 


नायक नष्ट हो चुका हो, जिसके योद्धा दिन्न-मिन्न हो गये हों और 
प्रहार करना 


जिसमें मतभेद पैदा हो गया हो, उसपर मी शज्रू को 
चाहिये ।! इस अ्रझ्मर विचाररर अऋद्धत्यामा ने रात्रि के समय सोचे 
हुए पांडव और पांचाल वौरों ल नश्ट करने बा निश्चय किया। फ़िर 
उसने कृपाचार्य और छूतवर्मा को जगाझर अपना लिश्चय सनाया। वे 
दोनों बौर अश्वत्यामा की बात सुनकर बढ़े लखित हुए। हृपाचार्य 
उसे सममातते हुए ऋदते हैं--मृर्ख योद्ा बहुन समय तक पडेतो वये 
सेवा में रहने पर मीघर्न का रहस्य नहों जन सकता । तब जिस 
अक्यर विक्तितचित्त पुरुष व्थे भत्ता-युरा कइकर ऋगू ने किया ज्यता है, 
उसी अद्चर सहृदयय मी चनमासुझकर ओर डॉट-डपटकर उसे 
चर में कर सकते हैं ; नहों तो वह वसा में नें झा सकता ओर उसे 
डुल ही टदना पढ़ता है । तात | तुन भी मन को कऋवू में करके उसे 
कब्याए-साधन में लगाझओ और मेरी दात मानो, किससे तुम्हें पद्रात्तप 
न करना पढ़े। जो सोये हुए हों, किन्दोंने शत्न रख दिये हों, 
रथ और घोड़े लोल दिए हों, जो मैं ऋषा ही हूँ” ऐसा कह रहे 
हों, जो शरणूयत हों, जिनके बाल खुले हुए हा और जिनके बदन 
नथ्ट हो गए हों, लोक में उन लोगों द्य बघ करना घनतः ऋच्चा नहीं 
सममा जाता । इस सनय रात्रि में सब पराचाल-्वीर निश्चिन्तता- 
पूर्वक कवच उतारकर निद्ठा में ऋचेत पढ़े होंगे 3 जो पुरुष उनसे इन 
स्थिति में दोद करेग्य, बद अवश्य ही बिना नोझ के झयाप नरस् में 


/ $ 
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जब जायगा । लोक में तुम सहस्र शत्नधारियों में श्रेष्ठ कद्दे जाते हो । 
अमी तक संसार में उुम्दारा कोई छोटे से छोटा दोष मी देखने में 
नहीं आया । तुम सूर्य के समान तेजल्ली हो। अतः कल जब सूर्य 
उदित हो तो सब ब्राशियों के सामने अपने शत्रुओं को संप्राम में 
परास्त करना 7 अख्धत्यामा मी कम-से-कम विचार में कृपाचार्य को 
युक्ति को ठीक तथा धर्ममयोदानुकूल स्वीकार करने से अपने को नहीं 
रोक सका | 

शर्म-मयोदा-सम्बन्धी तक-बितर्क॑ के बर्णन भी यहो प्रमाणित 
करते हैं कि भारत-युद्ध के किसी भी योद्धा की अधम-युद्ध की तरफ 
स्वाभाविक भ्रज्जत्ति नहीं थी। विक्तिप्तचित्त अथवा विपक्षी से उसके 
अपर्म-प्रेरित कार्यों का बदला लेने की भावना से जो कार्य हुए हैं, 
उनकी संख्या यहुत ही कम है । चेसे कार्य के सौकों पर भी मानवीय 
विचारधारा की प्रेरणाओं तथा -खोत से उन योद्धाओं के विचार 
आथासंभव अलग नहीं द्वोना चाहतेंथे। धर्म की ओर की यह 
स्वाभाविक अभिरुचि मद्दाभारतकालीन चरिभों को मद्दानता प्रदान 
करती है और साथ ही उन्हें हिमालय के शिखरों पर के उस धवल 
सुपार-सा उज्ज्वल तथा चमकौला बना देती है जिसपर साधारण 
मानव की रृष्टि नहीं टिक पाती । 
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मन में मोद हैं! गया है। मैं यह नहीं जानता कि मेरे लिए युद 
करना ओर न करना इन दोनों में कौठ श्रेट्ठ है? इसलिये तुमसे 
पूछता हूँ, नुम्ही बतलाओ, से तुम्हारा शिष्य हूँ ॥! श्र तो उसने 
पहले ही रख दिये थे, अब उसने कहा--मै न लघु गा ।? 

कृष्ण जान गये कि अजुन भोंद के चंगुल में फेस गया है। 
उसे उध्ष्स निकालने तथा कर्चतव्य-जान कराने के लिए उन्होंने इसी 
अवसर पर उसे गीता का उपदेश दिया । वह गीता ही वास्तव में 
समूये महाभारत अंथ का 'मर्मस्थल' है। उसकी घकपकी में ही 
हमें आर्यजाति के हृदय की तत्काल घड़कन तथा उसकी दार्शनिक 
अलुकंपा सुनाई दे जाती है । उसे पहचान लेने पर हमें आर्य-जीवन 
के सब लक्षणों के ज्ञान के साथ-साथ उसके वास्तदिक हार्दिक स्वरूप 
से भी परिचय हो जाता है। संभत्र है, इसीलिये हमारे शाह 
गीता के अध्ययन करने का आदेश देते समय कदते ई--शाद्त- 
विस्तार से लाभ क्‍या १ गीता! को ही 'मुमौता' करना चाहिये ।” 

गौता में अर्जुन को कर्तोब्य-ज्ञान करानेवाले हैं उस युग के 
वरभ मेधावी विद्वान तथा कर्तव्य-परायश पुरुष कृप्णे। उनकी 
वाणी वड़ी सुवोध तथा सरल है ॥ यह गीता दलवंदी के 
दलदल से कोसों दूर है। अध्यात्म-्तत्व के निरूपणार्थ मितने 
भिन्न-भिन्न मतों की उद्धावगा उस समय तक हो चुकी थी, उन सबका 
उपयोग कर मीता एक परम रमसीय साधन-मार्ग की व्ययस्या 
करती है, जो मिन्न भिन्न आध्यात्मिक श्रृडतिवाले प्राणियों के लिए भी 
नितान्त मुखकर है 4 इसीलिये केवल सात सौ इलोझं की लघ॒काय 
गौता की उपमा कामपैनलु तथा कत्पवृत्त से दी गई है। गीता के. 

मद्॒त्व का कारए है उसकी समन्वय दृष्टि । गीता के समय में मानव- 

जीवन के लक्य के विषय में अनेक तिद्धान्तों का प्रचार या। झपत्मा 
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की अपरोक्षानुभूति का श्रतिपादक था उपनिषद्‌ ; प्रकृति पुरुष की 
वियेकख्याति से मोज्ञलाम का उपदेशक था सांख्य ; समाज तथा धर्म 
के द्वारा प्रतिष्ठित विंधिविधानों के अनुझन से परम-सुखभूत स्वर्ग की 
शिक्षा देने वाली थी कर्म-मोमांसा ; अध्गसाधन के द्वारा प्रकृति के 
बंधन से जीव को निमुक्त कर फैवल्य का श्रतिपादक था योग तथा 
रागात्मिका भक्ति के द्वारा अखिल कर्मो का परमात्मा में समर्पण सिद्धांत 
को बतलानेवाला था पांचरात्र ! इन समत्त दार्शनिक तत्त्वों का जैसा 
मनोरम सामंजस्य गौता में प्रदर्शित किया गया है वह परम रमणीय 
है, नितांत उपादेय है । प्रांजल तथा सुवोध भाषा सें यद्द आध्यात्मिक 
समन्वय उपस्थित करने के कारण गीता का इतना गौरव है 7! * 

उपदेश के आरंभ में ही कृष्ण अज़ुन फे मन को ढक रखनेवाला 
संहार-संबंधी मोह-आवरण हटाने को चेश करते हैं। अज्ञुन अपनी 
दलील को पुष्टि क्म-संन्यास की बातों द्वारा करने लगा था और अपना 
अ्यूबहार ज्ञानियों के जेसा मानता था । 

उसके इस अज्ञान पर थोड़ा हँसकर #प्ण उसे वास्तविकता का ज्ञान 
कराने लगे। शानो पुरुषों के आचरण के दो रास्ते--'कर्म करना' श्र 
“कर्म छोइना' दौख पड़ते हैं । कष्ण कौ युक्ति के अनुसार अ्रज़ुन उन 
दोनों रास्तों में किसी को भी ले गल्लती कर रहा था, उसका वास्तविक 
कर्तव्य युद्ध करना ही था। इस युक्ति की व्याख्या के सिलसिले में 
उपदेश आरंभ करते समय ही कृष्ण को 'साख्यमार्ग' और “कर्मयोग! 
दोनों का ही प्रतिपादन गीता के दूसरे अध्याय में ही करना पड़ा। 
यद्दों पर 'चित्त-भुद्धता के लिए स्वधर्मानुसार वर्णाध्रम-विहित कर्म कर 
के ज्ञान-प्राप्ति होने पर मोत्त के लिए अंत में सब कमा को छोड़ 
गंन्यारा लेना राज्यमार्ग है; ओर फर्मो का कभी त्याय न कर अंत 


+ बलदेव उपाध्याय : भारतीय दर्रन, प० ६७-६८।॥ 
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कर्मंयोग का रहस्य बतलाते समय कृष्ण ने अर्जुन को सलाह दी 
है---त्‌ वैदिक कर्मो' के काम्य झगड़े छोड दे और निष्काम बुद्धि से 
कर्म करना सीस ; तेरा अधिकार केवल कर्म करने भर का हौ है-- 
कर्म के फ़ल की प्राप्ति अथवा अप्राप्ति तेरे अधिकार की वात नहीं है । 
ईइवर को ही फलदाता भान कर जब इस समवुद्धि से--क्ि कर्म का 
फल मिले या न मिले दोनों समान हैं--केवल स्वकर्तव्य सममकर 
ही कुछ काम किया जाता है, तब उस कर्म के पाप-पुण्य का लेप कर्ता 
को नहीं होता ; इसलिए तू यद् समबुद्धि अपना । इस समवुद्धि को 
ही योग---यर्यात्‌ पाप के भागी न द्वोते हुए कर्म करने की युक्ति-- 
बहते है। यदि तुके यद योग सिद्ध हो जाए तो कर्म करने पर माँ 
तुझे मोज्ष की प्राप्ति होगी ; मोक्त के लिए कुछ कर्म-संन्यात की 
आवश्यकता नहीं है ।/ * 
गीता को भाषा में वह समयुद्धि वाला मनुष्य ही 'स्वित-प्रज' है । 
दूसरे अध्याय के अंत में उसी का वर्णन किया गया है, और अंत में 
कट्मा गया है कि स्थितप्रत की स्थिति को दी श्राद्यी-स्थिति कहते हें । 
पर इसी समय अजुन के मन में शंका दोती है---यदि कर्मयोग- 
मार्ग में भी कर्म की अपेत्ता बुद्धि ही श्रेष्ट मानी जाती है तो मैं 
अभी ध्थितप्रज्ञ की नाई अपनी बुद्धि सम करिए लेता हूँ, फिर युद 
क्यों करूं १ कृष्ण का उत्तर होता दै--'क्िसी मलुष्य के कर्मों का 
सर्यधा छूट जाता असंभव है । जब तक वंद्ध देदघारी है, तब 
तक प्रहति स्वभावतः उससे कर्म करावेगी द्वी--श्रौर जब कि 
ध्रमृति के ये कम छूटते ही नहों हैं, तब तो इन्द्रिय-निम्नद के द्वारा 
बुद्धि को त्थिर और सम करके केवल क्मेंनद्रयों से दी आ्यपने सब 





*, गौतारइस्य, धू० इ४७-४८े 
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कर्तव्य कर्मों को करते रहना अधिक श्रेयस्कर है । इसलिए त्‌ कम कर, 
यदि कर्म नहीं करेया तो तुके खाने तक को न मिलेगा । >< >< 
सारांश, स्थितप्रज्ञ की नाई बुद्धि की समता हो जाने पर भी कर्म से 
किसी का छुटकारा नहीं, अतएवं यदि स्वार्थ के लिए न हो तो भी 
लोकसंग्रह के लिए निष्काम बुद्धि से कर्म करते ही रहना चाहिए । * 

इन युक्तियों के आधार पर ही गीता के थठारहवें अध्याय में 
सिद्धांत बतलाया भया है--“नित्संग बुद्धि से, फलाशा छोड़कर, * 
केवल कर्तव्य समभकर कर्म करना ही सचा 'साल्िक' कर्मत्याग है । 
कर्म छोडना सच्चा कर्मत्याग नहीं है । इसी आधार पर कृष्ण ने अजुन 
को स्पष्ट शब्दों में आज्ञा दौ--वू युद्ध कर ४ 

गीता के श्रन्त में कृष्ण ने अज्ुन से प्र] किया--तिरा अ्रज्ञान 
मोह अमी तक नष्ट हुआ कि नहीं £' शअजुन ने संतोषजनक उत्तर 
दिया---घ्वकर्तव्य-संबंधी मेरा मोह ओर संदेह नष्ट दो गया है, अब 
मैं आपके कथतानुसार सब काम करूँगा ।” इसके बाद ही उसने अर 
हाथ में लिये । यह युद्ध करने सगा । 

इस प्रकार, गीता ने केवल एक 'अजुन का ही भोह नष्ट कर उसे 
अपने अ्रश्न ले युद्ध करने के लिये प्रेरित नहीं किया है, उसने सारे 
प्रय्नशतीत्ष विचारवान मानव-समाज का चिरकाल के लिये मोह नष्ट 
कर दिया है। अज्ञन तो गीता के मद्दन्‌ उपदेश का नियित्त मात्र 
बना था। पंडितों का इस विषय में जो मोह हो जाया करता था कि 
कर्म कौन सा है और अकर्म कौन-सा है--उस सोद को गौता के 
उपदेश ने रुदा के लिये नट्ट कर दिया है । उसने मास नहीं कितने 
व्यक्ति तथा जातियों को संघर्ष तथा संग्राम करते चलने की प्रेरणा दो 
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है, उन्हें अन्न हाथ में ले लेने के लिये वाध्य दिया है और जीवन- 
संप्राम के साथ-साथ वास्तविक युद्ध-च्षेत्र में ला खड़ा किया है ॥ 

यीता की शिक्षा हमें जीवन की वास्तविकता की याद दिलाती है! 
सका अपान उद्देश्य व्यावहारिक सित्ता प्रदान करना ही है । गुणों से 
ही गुरयों की उर्तात्त होती है और उन्हीं में उनझा लय हो जाता है--- 
जैसे उपदेशों द्वास यह हमारे भीतर दृइ विश्वास के साथ-साथ अमृत- 
पूर्व कार्यक्षमता तथा श्रेरणा भर देवी है । गौदा के छोप्र में द्विपा का 
स्थान नहीं है । उसकी शिक्षा अन्न टाल देना नहों जानती। आर 
इसलिए बढ हार तया झत्यु से मो अपरिचित है । 

उस शिक्षा को जब हम कार्यकरी होता देखते हैं तो हमें दिखाई 
दे जाता है---डचु में मी द्विपा रहनेदाला घंतहीन ऋरा । तब इन 
संद्वार में ही देखते हैं पुनरुखीवन का बज 4 

हमारे जीवन से संबंध रखनेवालो इस महान वास्तविकता ऋ 
साज्ञान्‌ दर्शन कराने के ही करण “गीता-दर्शनों आज भो हमारे लिये 
उसी प्रकार उप््रोमी सथा उपादेय है जैसो वह मद्यमारत-काल 
में थी। 
समुष्य का जोवन जिन नियमों से संचालित होता है, कियो देश 
वा जाति हे जोवन सो मी वे दी नियम संचालित करने रहते हैं । 
मजुप्य के जीवन में ही झत्यु के और झुत्यु में हो जोवन के बीच विन 
भाँति कार्य करते रहते हैं उसी मोँति एक देश वा जाति के जीवन में 
भी संहार और पुनदण्वीवन का नियम ल्म्यू होता रहता है॥ इसे दी 
इम जीवन-धर्म' कह सकते हैं । 

इस झाशवत नियम वा धर्म के साह्तत्कर दे बाद हो मन॒प्य को 
अपने कर्तव्य का ज्ञान होता है। तमी वइ उस घर्म में मो ऋपना 
स्थान, अपने मनुप्योचित कर्तव्य की जनझग प्र॒प्त करता है ; अर 


संहार और पुत्रुल्ीवन शक 


उसी ज्ञान की बदौलत उसकी प्राण ओर प्रेरणाशक्ति 'मत्यु' पर विजय 
प्राप्त कर लेने में समर्थ हो पाती है । उसी समय उसका भनुष्य-जीचन 
भी सार्थक बनता और पुणता प्राप्त करता है । 

“ीता-दर्शन' ने ही आर्यनजाति को उपयुक्त धर्म! का ज्ञान 
कराया है, उस जाति का जीवन सार्थक बनाया है और उसमें वैसी 
प्राणशक्ति लाकर भर दी है कि गहरे से गहरे संकट के अवसर पर, 
प्राणों के अवरुद्ध होने लगने के मौकों पर भी उसके कार्य वीरों की 
तरह---सच्च मानव के टंग पर ही होते हैं। गीतादर्शन से अगु- 
प्राणित रहने के कारण ही शरौर में सत्र ओर बाण विंधे रहने पर, 
उससे भी अधिक--बाण्णों के ही राहारे टैगे धरती पर गिरतें-मिर्ते 
भी आर्य-जाति अपने सुयोग्य पुत्र भीष्म की तरह रुत्यु से कहती है-- 

“दर रद | मैं अभी जीवित हैँ ।? 


कर्मयोग | 


गीता में हमें ग्रारंम से अंत तक जीवन को प्यार करने की दृटि 
ही दिखलाई देती है । यह दृष्टि अवश्य ही उस काज्न वी है जब 
इमाय देश ज्ञान, वैमप, यश ओर पूर्ण स्वगज्य के मुख का 
अतुभवत्र कर रद्ा था। उस जीवन में टीन भाव को वालव में हो 
विज्ञांजलि दे दी गई थी। सिर गीता में ही वयों, खारे मद्यमारत 
में अपने को 'दीनः स्वीछार कर लेनेवाले चरित्र का नितांत श्रमाव 
है। उसके सत्र ऐतिहासिक चरित्र हमें मन॒प्पता का अमिमान रखते 
दिखल्ञाई देते हैं । 

इसका यह श्रर्थ कदापरि नहीं हे क्लि उस काल में विपत्ति थी 
ही नहीं। थीऊ विपयत--हम प्रत्येक चरित्र को ही सयानक वूपाद 
के बीच से गुजरता देखते हैं | उनके जीवन में पग-पग पर विपत्ति 
आती है, अ्रसूलताएँ दारदार व्यक्तियों की चेशएं तथा उनके 
ऐेह्िक अरमान चझनाचूर कर देती हें, पर झिर भी वे चरित्र द्वार 
नहीं मानते। उनके राइस तथा घैयं में अदर्शित दोनेवाली शक्ति 
अदूभुद तेज रखती है | विकस-से-विकट परित्यति में भी वे 


-कमेयोग श्ज्र्‌ 


- सीना ताने और अपना अख्तर लिए खड़ें दीखते हैं । अपनी आत्मा 
को कोसने वा उसका किसी भी रूप में इनन करने के विचार तक 
से वे अपरिचित हैं। मह्यमासकालीन आरयों के ये सब्र लक्षण 

उनके जीवन के प्रति अदूठ प्रेम प्रदर्शित करते हैं ) इस काल में 

उनका उिद्धान्त ही रहता है--जो सत्र ब्राधाओं और विपत्तियों का 
सामना करता चलता है, वी है वीर, वह्दी है निर्मीक !। 


जीवन के प्रति उस मम की परीक्षा भी होती रद्दी है । इस 
परीक्षा से संचंध रखते उदादरणों से प्ूपः महामारत भरा पड़ा है ) 
शांतिपय में स्वयं विश्वामित्र के ही जीवन की एक घटना का उल्लेख 
किया गया है। उनके जीवन-काल में किसी समय बारह वर्ष तक दुर्मिक 
रहा | उस रामय विश््ामित्र पर भी बहुत चढ़ी विपत्ति आई। छुघा 
से उनके प्राण निकलने-निकलने हो रहे ये | उस समय उन्होंने किसी 
चांडाल के घर से कुत्ते का मांस चुराया श्रीर उस श्रमश्ष्यमोजन 
से अपनी जीवन-रक्ता करने के लिए तेयार हुए । पर वे पकड़े गए। 
चघांडाल उन्हें अमध््य-मक्तण तथा चोरी न करने के संबंध में उपदेश 
देने लगा। साधारण कोटि के मनुष्य वैसे मौकों पर लज्जा से सिर 
भुक्का दीनता स्वीकार कर आत्मग्लानि में डूब जा सकते हैं | पर 
विश्वामित्र के मन में उस लण्जा, दीनता अथवा आत्मस्लानि की 
छाया भी नहीं थी। उन्होंने चांडाल को डाँटते हुए कद्दा--अरे ! 
भेढ़कों के टरे-<रं करने पर मी गौएं पानी पीना बंद नहीं करतीं । 
मुझे धर्मशान भताने का तेरा अधिकार नहीं हे । तू व्यर्थ अपनी 
अशेसा मत कर ।? उसी समय विश्वामित्र ने स्पष्ट शब्दों में कहा-- 
“मरने से जिन्दा रहना श्रेयस्कर है, जीवित रहने पर ही धर्म का 
आचरण कर सकेंग्रे” उनके इस तत््त में ही उनके जीवन 
के अति प्रेम की म्लक मिलती है । 


१७३ इमारा देश 


वे आय॑ मृत्यु को किसी भी द्वालत में स्वीकार नहीं केर सकते 
थे। आर्य क्या, विचारधारा में अल्पविकसित उस काल के “दैल्य 
ओर दानव! तक भी यही विचार रखते थे | दुर्योधन को समझते 
समय उनका भी कथन था--जो पुरुष आत्महत्या करता है बढ 
तो अधोगति को प्रास होता है श्ौर लोक में मी उसकी निन्‍्दा होती 
है। आपका यह विचार तो धर्म, अर्थ और सुख का माश करने- 
बाला है । इसे आप छोड़ दीजिए |? 

पर अ्त्र प्रश्न उठता है--बढ जीवन ही कैसा हो ! ऊिस प्रकार 
के ग्राचरण द्वारा मनुप्प-जोवन साथक बनाया जा समता है १ 

इस संत्रंध में आार्य-विचारधाया निश्चित पथ दिखलाती है । 
उसके मतानुसार मनुष्यों के लिए यह गव॑ की बात हैं कि उन्हें 
भरदेदद प्राप्त हुई है। तन, उनके लिए “मनुष्योचितः कर्म करना 
भी लाजमी है। पर फ़िर मनुष्योचित कर्म ही कौन-से हैं! इस 
संत्रंध में गीता-शास्त्र का व्यापक सिद्धांत है--'प्रचलित समाज- 
व्यवस्था के अनुसार समाज के घारण-पोपण के जो काम अपने 
हिस्से में आ पड़े', उन्हें लोडसंग्रह के लिए भैयं थर उत्साह से 
तथा निष्काम बुद्ध से कतंब्य सममकर करते रइना चादिए, क्योंकि 
मनुष्य का जन्म उसी काम के लिए हुआ है, न कि वेवल सुलोपभोग 
के लिए । » 3८ संसार दखमय द्वो वा सुस्रमय, सांसारिक कर्म जब 
छूटते ही नहीं तब उनके सुस-दुख का विचार करते दने से कुछ 
लाम नहीं शेगा | चादे सुख दो या दुप, ममुप्य का यही कंतब्य 
है हक्लि फर्मसड्टि के इस अपरिद्य व्यवद्ार में जो कुछ प्रसंगानुसार 
प्रास हो उसे अपने अ्ंतःकरण को निएश न ऋसके इस न्याय श्र र्थात्‌ 
राम्पदुद्ध से सइता रदे ऊि--८ुःखेख्विनुद्रिममनाः सुखेपु तिगतस्यइर 
( दुप में लेद महीं और सुस में आसक्ति नहीं) एवं श्रपने 


कर्मयोग श्ज्७ 


अधिकारानुसार जो कुछ कर्म शास्त्रतः अपने हिस्से में आ पड़े उसे 
जीवम-पर्यन्त ( किसी के लिए नहीं, किन्तु संसार के धास्ख-पोषण 
के लिए.) निष्काम-बुदिध से करता रहे ।? * 

गीता की इस दृष्टि में उसके मिर्भय और ज्यापक होने का 
परिचय मिलता है। वह धर्म, वर्ण, जाति, देश या अन्य विभेदों 
से अलग है। वास्तव में मी “गीता का मुख्य उपदेश यह बतलाना 
नहीं है कि समाज-धारण के लिए. कैसी व्यवस्था द्वोनी चाद्िए,। 
गीता-शास्त्र का तास्पय यही है क्लि समाज-व्यवस्था चाहे कैसी हो, 
उसमें जो यथाधिकार कर्म तुम्दारे द्िस्से में पड़ जाएँ उन्हें उत्साह- 
प्रवेक करके सवंभूत-हित-रूपी आ्रात्मश्रेय की सिद्ध करो। इस 
तरद से कर्तव्य मान कर गीता में वर्णित स्थितप्रज्ञ पुरुष जो कर्म 
किया करते .हं वे स्व्रभाव से ही लोक-बल्याणकारक हुआ 
करते हैं |? २ 

गीता के बतलाएं मार्ग के अनुसार मानव-जीवन का झादर्श--- 
सफल जीनन परखने को कुजी वह स्थितप्रज्ञ की अवस्था हो है। 
उपनिपदों की भाषा में स्थितपक्ञ दी जीवन्मुक्त कद्दे जाते हैं | सीता 
में अजुन ने कृष्ण से श्रश्य किया है--'दे केशव! समाधिस्थ 
म्थितप्रज्ञ ऊिसे कहें ? उस ल्थितप्रश का बोलना, बैठना और चलना 
कैसा रहता है ? तब कृष्ण ने स्थितप्रज की विशेषताएँ बतलाते हुए 
कहा हे--'हे प्राथ] जब कोई मनुष्य अपने मन के समस्त काम 
अर्थात्‌ बासनाओं को छोड़ता है और अपने आप में ही संतुष्ट हो 
कर रहता है, तत्र उसे स्थितपक्ञ कहते हैं। दुख में जिसके मन को 
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श्ज्प हमारा देश 
खेद नहीं होता, सुख में जिसकी आसाक्ति नहीं, और प्रीति, भय 
एवं क्रोध जिसके छूट यए हैं उसको स्थिवग्रज्ञ मुनि कहते हैं। सप 
बातों में जिसका सन निश्संग हो गया और यश्यप्रास शुभ-ब्रणुम 
का जिसे आनंद या विपाद भी नहीं, कइना चाहिए कि, उसरी 
बुद्ध त्पिर हुईं॥ जिस ग्रकार कछुवा झपने अवयब सत्र ओर से 
सिकोढ़ लेता है, उसी श्रकार जय कोई पघुदुप इन्द्रियों के विपयो से 
अपनी इन्द्रियों को सींच लेता है, तब कहना चाहिए कि उसी 
चुद्थि ल्यिर हुईं।३ >(अपनी आत्मा अर्थात्‌ श्रंतस्करण जिसके 
कार में हे, वह पुरुष प्रीति ओर हो प से छूटी हुई अपनो स्थाधीन 
इन्द्रयों से पत्रिषयों में बताव करके भी चित्त से प्रसन्न रहता है । 
चित्त श्रसन्न द्ने से उसके सब दुसोों का नाश होता है, क्योंकि 
जिसका चित्त प्रसन्न है उसकी दुदियि भी तत्माल ह्थिर होती है। 
जो पुरुष उक्त रीति से युक्त अ्र्थान्‌ योग्युक्त नहीं हुआ है उसमें 
स्थिर बुद्धि शरीर मावना श्रयांत्‌ दृढबुद्धि-रूप निष्ठा भी नहीं 
रहती । जिसमें मावना नहीं उसे शाति नहीं ओर जिसे शांति नहीं 
उसे मुख्य मिलेगा कहाँ से! पिपयों में संचार श्रर्पात्‌ व्ययद्यर 
करनेवाली इन्द्रियों के पीछेगीदे मन जो जाने लगता है, वही 
पुरुष की बुद्धि वो ऐसे दरण फऊिया करता है जैसे पानी में नौयः यो 
हवा खींचती है। अत्रश्य दे मद्शहु अर ने ! इक्कियों के विपयों 
से जिसकी ईंदियाँ चहुओर से इटी हुई हों, कटना चादिए फ्रि उसी 
की बुद्ध स्थिर हुई। चायें ओर से पानी मरते जाने पर भी मिसरी 
मर्यादा नहीं टिगती ऐसे समुद्र में मिस धार सर पानी चला जाता 
है, उसी धरकार जिस पुरुष में समस्त रिपय उसकी शांति मंग हुए 
दिजा ही अवेश करते हं उसे ही सन्‍्दी शाति मिच्रती है।॥ दिएयों 
की इच्छा करनेवाले को यश शाति नहीं मिलती । जो पुरुष यर काय 


फर्मयोग श्ष्ध 


अर्थात्‌ आसक्ति छोड़कर और निःथृद्व होकर व्यवहार में बर्तता है, 
एवं जिसे ममत्व और अहंकार नहीं होता, उसे ही शाति मिलती 
है। दे पार्थ ! ब्राह्मी स्थिति यही है। इसे पा जाने पर कोई भी 
नोह में नहीं फँसता। और अ्रंवकाल में, मरने के समय में भी, 
इस स्थिति में रहकर ब्ह्म-निर्वाण श्र्थात्‌ ब्रह्म में मिल जाने के ल्वरूप 
का मोह पाता है ॥? 
मुख, आनन्द तथा सोझ्ष का यह पंथ वास्तव में अद्वितीय 
है। इसमें साम्यजुद्धि से अपना कर्त्तव्य करते जाना ही वास्तविक 
“मानव? के लक्षण बतलाए गए हैं। इसे ही उपनिपदों में श्रात्मा 
“की साज्ञाव्‌ उपलब्धि प्राप्त करना, स््रगग्य-प्राप्ति कर लेना आदि 
कहा गया है। आत्मवेत्ता अपनी आत्मा से प्रेम करता' है, 
( आत्मरतिः ); अपनी आत्मा से क्रीड़ा करता है ( आत्मतीड़: ), 
अननी श्रात्मा के संग का अनुमब करता है (आम मिथुनः ) 
तथा अपनी आमा में निरतिशय श्ानन्द ग्रास्त करता दे 
“(आ मानन्दः )। बढ अपने आन॑दमय रूप में विद्वार करता है ।?* 
इस आत्मा की उपलब्धि में ही मनुष्य-जीवन की सार्थक्ता बतलाई 
जाई है। उस आनन्द का चास्तविक अनुमत्र तो उपनिषदों के 
'ज्ञानी था गीता के स्थितप्रश्ञ द्वी करते होंगेः पर हम कुरुक्षेत्र के 
मैदान में भी उसी आनंद का;गीतामृत के रूप में ऋृष्ण द्वार, छिड्काव 
"किया जाता देखते हैं। योद्धाओं के सामने उस समय जो आदर्श 
ये उनकी प्राप्ति के लिए गीता ने दी 'कर्मयोग” का अख्तर उन्हें 
मदान किया था। यदि वास्तविकता की दृश्टे से देखा जाए तो 
भारयुद्ध की विजय में 'कर्मयोग? फा द्वाथ गाडीच से भी अ्रधिक 





१चलदेव उप्रष्याय-तिखित “मास्तीय दर्शन? के उद्धरण से, ए० ८६, 
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रहा है। त्रिना क्योग की सहायता के गांडीव उठाया ही नहीं 
जा सकता था | अज्ु न-का कार्य समात्त हो जाने पर गाडीब 
आख़िर लत भी हो गया, पर कर्मग्रोग का आज भी आश्रय लिया 
जा सकता है। उसी के बल पर ओर भी कितने कुरुचषेत्रों में भयानक 
से भयानक- लड़ाइयों में विजय प्रात की जा सकती है । यह अख्तर 
आज भी नरदेह॒धारियों को वास्तविक मनुष्य बना उनका जीवन 
सार्थक बना दे सकता है। कर्मयोग का काम ही है मलुप्य- 
शरीर में वास्तविक मनुष्यता की प्रतिश करना । क्रिसी भी व्यक्ति, 
जाति वा देश के जीवन, उत्कप तथा आनन्द के लिए. इस प्रकार 
के प्रतिष्ठा-संत्ंधी निर्माण से बढ़कर और कोई दूसरा निर्माण नहीं 
हो सकता | इमारे आयांवर््त के निर्माण में--यहाँ के निवासियों 
के वास्तविक 'मनुष्यत्व? की.गढ़न तथा निर्माण में सबसे बढ़ा द्वाथ 
गीठा डा पान क्रिए गये “करमयोगर अख्तर का ही है । उसी म॑त्र 
की बदौलत हमारे देश का इतिद्यास इतना उज्ज्वल बन पाया है। 

एक समय था जय आरयजाजि इस कर्मयोग के अ्रस्र से ही 
अपने को मुसब्जित रखा करती थी, इसीलिए जिस परित्यिति फे 
चपेटे में उन्हे पड़ना पड़ता था चद चादे जितना भी जटिल और 
पिकराल रूप धारण करती जाती थी, आयबीरों के चेहरे पर नाम- 
मात्न के लिए भी कभी शिकन नहीं पड़ने पाती थी | 

तूफान के समय भीपण गजना कर उमड़ती आनेवाली लदरों 
का जिस मुसकान की भंगिमा से अपने जहाज की दृढ़ता में विश्वास 
रखनेयाला नाब्रिक स्वागत करता है, मद्ममार्तकालीन श्ार्य वीर 
भी उसी भाँति कर्ंय्रोग की वास्तविक शक्ति में श्रय्ल पिश्चारा 
रफने के कारण मयानऊ से भयानक संग्राम तथा संघर्ष की लद्टरों का 
शांत, प्रसत्न मुद्रा में ही आडान ऊिया करते ये | करमयोग-सिद्धिः फे 


-कमेयोग श्र 
-कारण दी हम उन आदमियों के हृदय को एक ओर “फूलों से भी 
कोमल और दूसरी ओर वज्र की अपेज्ञा भी अधिक कठोर? बन गया 
एक ही दृष्टि में देखते हैं | विपरीत परिध्थिति और विपक्षी, आयें पर 
'जितने ही अधिक आाँखे' लाल-लाल करते और उनसे ऋदते हैं-. 
'शस्र स्ख दो | दीनता स्वीकार फरो | द्वार मान लो |?-वे वीर 
उतनी ही दृढ़ता के साथ संग्रामत्षेत्र में अयने पाँव स्थिर बनाये 
रलते हैं| उन्हें उस समय सुनाई देता है गीता में कृष्ण द्वारा दिया 
“गया आदेश--. शुद्ध करो |? उस थादेश-ध्वनि के बल पर ही वे 
योद्धा अपने विपक्षियों को उत्तर देखे हैं--ठुम भले ही रखो, हम 
अपना अद्न हरंगेज नहीं स्खते | हम युद्ध करते ही रहेंगे ।? 
ओर तब, उसी “कर्मयोग? द्वारा प्रदान किये गये साइस, पैर, 
डढ़ता थर भरध्ययसाय के चल पर विपरीत परिस्थिति से लेकर प्रलय- 
'कारी संग्राम तऊ सत्र जगह अंतिम विजय उन मह्दान्‌ झआराय॑ बीरों की 


दी होती है| 


कृष्ण का ऐपेतिहासिक धरित्न 


श्रीमद्धागवत के आरंभ में ही यद कथा दी गयी है कि अनेक 
शान्ब-पुराण और मद्याभारत की रचना से भी व्यासदेव का चित्त तृत 
नहीं हुआ । सब छोड़कर म्राणियों के कल्याण में प्रवृत्त होने पर 
भी उनका चित्त प्रसन्न नहीं हुआ तत्र वे ससस्वती के तट पर एकात 
में बैठ सोचने लगे---“दृदनत होकर मैंने वेद पढ़े, नियमित श्रग्नि- 
द्रीम क्या, गुरु की सेवा की ओर निष्क्पट हो भ्रद्धां फे साथ उनकी 
आज्ञा का पालन किया | भास्त की रचना कर उस इतिद्वास में मैंने 
बेद्ें का साया सायंश रस दिया। बेद के पढने-मुनने का श्रविकार 
न रसनेवाले स्त्री, शूद्र झ्रादि भी उसे पढ़कर श्पना धर्म जान 
सफते हूँ | तो भी मेरी यद श्ात्मा, जो मह्म वा अंश है. श्रयने रूप 
( थानन्द या संतोष ) को श्रप्रात-सी जान पड़ती है। इसका बया 
कारण है $ क्या मैंने इतिदास झौर पुराणों में मागयत धमं ( मक्ति) 
का निरूपण भली माँति अधिक मात्रा में नहीं ऊिया ! सागयत पर्स 
ही परमईरों को ध्यारा है और ये परम्ट्स भी भगगान्‌ को 
प्यारे हर ॥ 


कृष्ण का ऐेतिहासिक चरित्र श्घ३्‌ 


इसी समय व्यासजी को देवर्पि नारद के दर्शन हुए.॥ नाखजी 
ने सलाइ दी--हे बहुश्ुत व्यासजी, तुम भी श्रीमगवान का प्रसिद्ध 
यशन-वर्णुन करो, जिसके जानने से बुद्धिधमान पुरुषों की जानने की 
इच्छा शांत हो जाती है , थर्थाव्‌ वे सत्र कुछ जान जाते हैं, उन्हें 
जानने के लिये कुछ थाक़ी नहीं रदता। संसार के घोर दुखों से 
बारम्बार जिनकी आत्मा पीड़ित दो रदी है, उनका वद कलश इसी 
उपाय से शात हो सकता है, और किसी भ्रकार से नहीं |? 
तब “भक्ति-मार्ग से अनभिज्ञ लोगों की भलाई के लिये विद्ान्‌ 
च्यासजी ने भागवत-संद्विता की रचना की जिसके श्रवण से परम 
पुरुष भगवान श्रीकृष्ण में भत्रित उसन्न होती है |? वास्तव में डी 
श्रीमद्भागवत्त हमारे भारतीय साहित्य का एक अनुपम रत्न है | इसके 
आफ के अलौकिक माधुर्य की ठज़्ना ओर किसी से नहीं की जा 
गज़ती । इसका कवित्व चछुत ही ऊचे दर्जे का है। भाव तथा भाषा 
दोनों ही दृष्टि से इसका स्थान हिन्दओं के धार्मिक साहित्य में बहुत 
ऊँचा हे। यह सब्र पुराणों से अधिक प्रसिदृध और सारे मास्त में 
समाइत है । इसमें विष्णु के सभी अवतारों का वर्णन है ; फिर भी 
श्रीकृष्णाबतार की कथा बहुत विस्तार तथा मनगोइक रूप में वर्णन 
गयी है। 
महाभारत और श्रीमद्धागवत--दोनों ही झ्राज हमें जिस रूप में 
प्राध्य हैं, उनके श्रध्ययन से पता चलता है कि उनकी रचना के 
काल म॑ भागवत मत का ही प्राइल्य था। गीता में भी दिये गये 
संऊत के अचबुसार पृद-प्रचलित भागवत घ्म के नष्ट हो जाने पर 
ओरीकृष्ण ने ही उसे फिर से जाएत किया था | भद्दामारत का उद्देश्य 
गूलठः ऐतिदासिक रइने के कारण व्यासजी को उसमें श्रीकृष्ण तथा 
उनके ड्वाप्त फ़िर से अचलित किये गये भागवत धर्म पर पूरान्यूय 
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प्रराश डाल पाने का सुबोग न मिलना ही स्वाभात्रिक था। 
इसलिए उस युग के मद्न्‌ नेता और प्रचलित घर्म का पूथ चित्रण 
कर पाने के लिये उन्हें श्रीमद्वागक्‍्त वीं स्वना करने ही 
आवश्यकता प्रतीत हुई होगी । 


भागवत मत में श्रीकृष्ण ही परम देवत के रुप में माने गये हैं। 
उनकी मांक्ति को ही मुक्ति-प्राप्ति का प्रधान साधन चलाया गया है । 
उसमें भी साव्यरूपरा या फल्रूपा मस्ति पर इहुत जोर दिया गया है। 
वह भक्ति प्रेममयी होती है | (उसके सामने अ्नन्य, संगवयादाश्रित 
भक्त बअद्मा के पद, इंद्रपए, चक्रवर्तीयद, लोकाधिपत्य तथा योग की 
विविध वरिलक्षण निरदिषयों को कौन कहे, मोद्त को मी नहीं चाहता । 
भगवान के साथ नित्य बन्दावन में लज्षित विहार वी कामना करने- 
चाले मगवच्चरण-चंचरीक भक्त शुष्क नीरस मुक्ति को श्रयासग्गत्र 
मानकर तिरस्कार करते हैं। भक्त का दृदय भगवान के दर्शन के 
जिये उसी प्रकार छत्पटाया करता है, जिस प्रकार पत्तियों के पंस्वररित 
अचे माता के लिये, यूर से व्याकुल बछड़े दूध के लिये तथा प्रिय के 
रिरद् में ब्याकुल सुन्दरी अपने प्रिववम के लिये छट्पयती है ।?१इस 
प्रेमामिनय की प्रतिनिधि मज की गोपिवाएँ थीं। उन्हीं के प्रिमल 
प्रेम का रहस्यमप्र वर्यन व्यासजी ने “रासपरचाध्यायी? में किया है । 
उसी वा बर्णन रखने के कारण श्रीमद्धायरत को भक्ति-शांख्र वा 
सर्ब्व तक कड दिया गया है। 

मझामाख के अनुसार भी सपसे पिशिष्ठ, अहुत तथा मदान्‌ 
चग्नि श्रीकृष्ण वा दी है। एक श्र में, सिऊ यादव ही नहीं, बल्कि 
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सारे श्रार्यावर्त' के द्वापरफालीन उत्कर्ष के प्रतीक-रुप में उनका 
चित्र श्रज्ति किया गया हैं) उनके द्वार जागत की गई प्रेरेशाश्रं 
में शरद्धू त जीवन-शक्ति थी। इसी कार्य कृष्ण का जीयन सिर्फ़ 
मदामास्त-युग के लिए ही नहीं बल्कि, उसके बाद से श्रत्र तक के 
युग में हमारे देश के इतिदास में सबमे श्रधिक मध्त्य रखनेवाला 
घना रहता चला आ रहा है। कृष्ण के विचार्गें से जिस जीवन- 
प्रणाली तथा उच्च संस्कृति की योतक--लृत्य, संगीत, नास्ण, काच्य 
आदि कलाशों को प्रेरणा मिली, बद्दी त्राज भी मास्तीय जीवन को 
अनुप्राणित करनेवाला बना हुआ है। 

भागवत के ही एक उल्लेख से पता चलता है कि जत्र तक 
कृष्णजी जीवित गे, उन्हें लोग मनुष्य, अधिक से अधिक तो 'सर्वोच्च- 
कोटि का आदर्श मनुष्य? मानते रहे, उनके निर्याण के बाद ही लोगों 
ने उन्हें 'भगयान व्व अवतार! मानना शुरू किया | उद्धवजी विदुर 
से कहते हं--'ये मनुष्य माग्यदीन दै। उनमें भी यादवगण श्रा्यंत 
अभागे थे, वयोकि वे समीर रहकर भी कृष्णच॑द्र को नहीं पहचान 
सके। » » कैसे आश्चर्य की बात है कि थे यादवगण आंों पहर 
कृष्ण के साथ एक दी जगद रखने पर भी उन्हें सब प्राणियों का 
इंश्वर न जानकर केपल यादवों में श्रेष्ठ सममकर उनका सम्मान 
करते ये |? कृष्ण के निर्वाण के बाद सचे जाने के कारण ही हम 
महाभारत तथा भागवत दोनो में ही श्रीकृष्ण के मगवान के अवतार 
माने जाने के उल्लेख पाते हैं। पर उस अन्तार के आवरण में 
अलेंकृत रहने पर भी उन ग्रन्थों गे चित्रित कृष्ण-चंस्ति में इमें उनके 
ऐेविहाकिक और आदर्श म्गनव रहने का पूरायूर परिचय मिल 
जाता है। 

उनके अवतार ग्रहण करने का उद्दे श्य पुराण-प्रणाली के अत्तु 
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सार भागवत में उल्लेख क्रिया गया है---.'द्वापर में जब दानव लोग 
राजाओं के रुप में एथ्बी पर उत्न्न दोफर अपनी सेना से एथ्वी के 
लोगों को सताबेंगे, तत्र प्रथ्वी का बढ भार उतारने के ज्िए मगवान, 
कृष्ण और बलमद्र नाम से, पथ्वी तल पर उपन्न होगे ।? 
कृष्णावतार के सौन्दर्य तथा गुण चित्रित करने में व्यासदेव- 
जैसे महान्‌ प्रतिभाशाली महाकब्रि तथा उनके बाद के द्ष्मारे देश के 
अनगिनत कवियों ने काव्य तथा कला को चहुत दी उच्च कोटि पर 
पहुचा दिया है। भागवत में कद्दा गया ई---भगवान की यह श्ीमूर्ति 
बहुत ही अद्भुत थी | यह मूर्ति सौमाग्यातिशय की पराकाश्र थी | इस 
श्रपनी अलौकिक रैश्वयंशालिनी मूर्ति को देखकर स्व्यँ भगवान को 
बिम्मय देवा था। भगवान के श्याम अंगे को आभूपण नहीं अ्रल॑- 
कृत करते थे, आभूपरय की ही उनसे शोमा होती थी। मद्दायाज युधिप्ठिर 
के राजयूस-यत्त में जो त्रिध्नन के रहनेवाले सन प्राणी आए थे, 
उन्होंने नयनों को श्रानन्ददायक श्रीकृष्ण मगयान के सुन्दर शरीर को 
देखकर अपने मन में यद्दी सोचा छि झ॒श्टि के बनाने में विधाता ने 
जो कुछ अपनी चठ॒रता दिखलाई है, बह ख+ दस मूर्त्ति की सुन्दरता 
के आगे तुच्छ है । भगवान के शरीर में जो सीन्‍्दर्य देख पढ़ता हैं, 
बैसा सौन्दर्य ब्रह्मा की सारी सश्टि में कहीं दिखाई नहीं देता। ब्रह्मा 
ने अपना साय सष्टिफकीशल इस मूर्ति के निर्माण में व्यय कर 
दिया है। 2८ » विशुद्ध सत्यमय श्री भगवान के श्याम शरीर पर 
रेशमी पीतांबर शोमायमान था! अ्रदण लोचनों में प्रशांत मात 
मचक रद्दा था। » /» दोनों पिशाल नेत्र सिले हुए कमन्त के 
समान रम्प् थे। कानों में चमऊते हुए मकुयकुति कु'डलों की श्रपूर्व 
शोमा थी। श्रंगों में ययास्थान करघनी, जनेऊ, किरीट मुऊुड, 
कटक, श्रंगद, द्वार, यबूपुर, मुद्रा और कोस्वम आदि आमूपणय 
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वियजमान थे। गले से पैसें तक लटक रही वनमाला की शोभा 
देखते ही बनती थी ।” बज की गोपियाँ कहती हैं, जय श्राप वन से 
लौटते हैँ, तब थापका घुधरवाली अलकों से शोमित ्रीमुख देखफर 
इमें जो सुल्न होता है, यद शब्दों से नहीं म््कट क्रिया जा सकता । 
उस सम्नय हम पलकों को बनानेवाले मूर्ख विधाता को गालियाँ देने 
लगती हैं। पलक जितनी देर में मप़कती दे, उतनी देर भी आपका 
बियोग इमें असह्य है ।* 
उनका रास-उत्तव भी श्रपू्व है--“गोरियों के गले में हाथ डाले 
हुए कृष्ण ने अद्भुत रास-लीला श्रारंग की। सोने फे रंग की 
मणियों के बीच जैसे नीलम की शोभा हो, वैसे ही उन गोरी गोधियों 
के ब्रीच श्याम वर्ण कृष्णचंद्र शोमायमान हो रहे थे । सुगंध से मप्त 
दो रहे भ्रमर जिसमें गयैयों की तरद गुनगुनाते फिर रहे थे, उस रास- 
राभा में कृष्ण के राथ रात गोपियाँ कैकण, किंकिणी, नूपुर श्र 
आज के शब्द के साथ नाच रही थीं। उस समय उनके कानों में 
लगे हुए. कमल के फूलों, अलकावली से श्र॒लंझत कपोलो थोर पसीने 
वी बे दों से उनके मुखारवबिंदों की अपूव शोभा ही रददी थी। उनके 
ब्रिग्वर रहे फेशपाश से फूलों की मालाएँ खुल-खुलकर खिसक-खिसक- 
कर धरती पर गिरने लगीं १ 
कृष्ण की बाँमुरी मी अनोली है। गोपियाँ कहती हैं--'हे 

यशोदायनी ! गोणों की विविध क्रीड़ाओ में निएण ठग्दरे युत्र 
कृष्यचंद्र, जय आाउसे सीली हुई निपार, ऋषभ, पंचम आदि स्वर 

जातियो को अधर पर धरी वंशी में अलापते हैं, तब्र इन्द्र, महादेव, 

बद्म आदि श्रेठ्ठ देवता भी उस हस्व, मध्यम, दी भेदों के उतार- 

चढ़ाव में अलापे हुएए गीत को सिर झुकाए, कान और गन लगाए 

सुनते हैं | वे ही गोषियाँ आपस में चर्चा करती हैं--'गोपियो, इस 
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बाँसुरी ने कौन ऐसा पुण्य किया है ? देखो, कृष्ण के अधराम्ृत को, 
जिसे पीने का अधिकार केवल इम गोपियों को है, यह वंशी सनमाना 
पी रही है | इससे बचा छुआ उसका रस हमें प्रात होगा ) वास्तव में 
यह जड़ यंशी धन्य है) जिन नदियों के जल से इस वंशी का 
शरीर पुष्ट हुआ है, वे नदियाँ इसका यह *अपूर्व सौमाग्य देखऊर 
प्रसक्ष हो रही हैं | उन नदियों के द्ीच फूले हुए कमलों को देसकर 
जान पड़ता है कि ६ के कारण उनके शरीर में येमांच हो आया 
है। अपने वंश में हरिभिक्त संतान उसन्न होने पर जैसे कुल के बड़े 
बढ़े लोग आनंद के आँसू बहाते हैं, वैसे ही वंशी के इस श्रपूर्व 
सौभाग्य को देखऊर उसके वंश के सत्र पुराने दत्त मधुधारा-रूप 
आनंद के आँय,चह्ा रहे हैं |? 
कृष्ण के निवास करते समय द्वारझा की भी शोमा कम नहीं 
है---“बरिजली के समान प्रभा से परिपूर्ण, उत्तम वेशवाली, नव- 
यौदना सुन्दरी कामनियाँ द्वारकाके ऊवचे-ऊँथे भवनों में कंदक- 
क्रीड़ा किया करती थीं [ जिनके कपोल्ों से मदजल बह रद्दा हे, 
ऐसे द्ययियों के मुएड, मली भाँति अलंकृत योद्या लोग, सुबर्यम॑डित 
रथ और तेज दौइ़नेवाले घोड़े द्वारका की चौड़ी सड़तों पर सदा 
दिखाई पड़ते थे! वद पुरी अनेक आगों और उपयनों से अत्यंत 
सुशोमित थी। उपबनों में फूले हुए वृक्षों की डालियों पर बैंढे 
हुए पक्षी और मत्त भौँगें के कुझएठ अपने मनोदर गान से वो के 
निवासियों को प्रसन्न करते थे । *€ #% रयानियाँसब कुछ भरूचरूर 
तन्‍्मय हो गई थीं। वे कभी-कमी पागनों की तरढ, गे श्रादि 
जड़ वस्तुओं से ग्रिय के ग्रेम से पूर्य वाज्य कदने लगती थीं। कमी 
कुरी वो देसफ़र एफ रानी कइती--'दे कुररी ! तू क्यों नहीं छोती ! 
चया तुझे नींद नहीं आती १ सी, क्या इसारी ही तरद क्मलनयन 
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क्ष्शयंद्र के द्ास्यपूर्ण, उदार लीला-विलास-युक्त कयक्-रूप बाणों 
से तेरा भी हृदय मल्ी-भाँति घायल द्वो गया दै १? एक यनी श्याम- 
घन को देखकर कहने लगी--हे श्रीसंपन्‍न श्यामघन, तुम अवश्य 
ही यादवपति के प्रीतिगात्न हो। तुम भी हमारे ही समान श्रीवत्स 
धारण करनेवाले प्रिय सखा ऋृष्णुच॑द्र का ध्यान करते हो । तुम 
उनके प्रेम में डूबे हुए. दो | अत्यंत उत्कंठा से तुम्द्याय हृदय परिपूर्ण 
हो रदा है। इसी दारण बारंबार प्रियवम का स्मरण करते हुए; 
रह-रदकर आोसुओं की धाराएं (पानी की बूँदे ) बहा रहे हो। 
उन घनश्याम के प्रसंग में ऐसे दी दुख भेलने पड़ते हैं ॥? 

इन वर्णुनों से ही पता चलता है कि श्रीकृष्ण की लीलाशों 
द्वाग हमारे देश के संगीत, सत्य तथा काव्य-जैसी कलाओं को 
कितना अधिक प्रोसादन मिला था | आज भी उनकी ही लीलाशों 
की “छलना? में इमारे देश के चतुर संगीतज्ञ, नृत्यफलाबिदू, शिल्पी 
तथा कवि अपने कल्पना-जगत्‌ के मनोहर से मनोहर, कोमल से 
कोमल ओर सूक्ष्म'से सूःम तारों की मार व्यक्त किया करते हैं। 

श्रीकृष्ण के जीवन “का हमारे धार्मिक विश्वास तथा उपासना- 
पद्धति पर भी कम असर नहीं पड़ा है | भामवत में भी इस संबंध की 
क्रथाएँ मिलती हैं | एक बार नन्‍्द्राज ने अहुत-सा घन खच फरके 
इन्द्र की पूजा करने का'आयेोलन किया, तब भगवान ने इन्द्र का 
आअमिमान मिटाने और उस घन का सद्ब्यय कराने के लिये इन्द्र- 
याग बंद कराकर उसी सामग्री से गोवर्दधन और गौगों की पूजा 
कराई । इस प्रकार अपनी पूजा बंद दो जाने पर अपने श्रनादर 
से अत्यंत क्रोध करके इन्द्र ने बज का विनाश कर डालने के लिए 
उद्यत होकर लगातांर कई दिन दक मूसलघार पानी श्रताया ) 
ततब्र अपनी शरण में आए हुए अनुगत ब्रजवासियों की रक्षा करने 
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के लिए कृष्णचंद्र ने छतरी के समान अनायास आए हाथ से 
गोबदूर्धन परत को ऊपर उठा लिया | उसी के नीचे सारे ब्रज 
की रक्ला कर भगवान ने इन्द्र का दर्ष चूर्ण कर दिया। 
उपयुक्त कथा में अवश्य ही उस काज् का इतिद्यस वर्णन 
किया गया है जब ऋग्वेद-काल से चज्ञा आता इन्द्र-याग बंद होने 
लगा और अनायों के संपक में आने पर आरय॑ पढाड़-यूज़ा वा गोपूजा 
अपनाने लगे ये। शरीक्षष्ण ने उसमें भक्ति का मी घुट ला रिया 
और भागव्रत अथवा वैप्णव धर्म प्रचच्ित किया। और आगे 
चलकर इन्द्र-याग का लोप ही हो चला ओर उसके स्थान पर “विष्णु 
के अबतार श्रीकृष्ण? की पूजा प्रचलित दो गयी, जो थ्रत्र भी हिन्दुओं 
के बीच चालू है| 
टीक़ इसी माति शिवोग्रासना से भी वैषप्णय धर्म के संचर्प 
चलने का वर्णन भागवत में मिलता है। दशम स्कृष में 'उपा- 
चरित्र! के सिलसिले में कृष्ण और शंकर महादेव के युद्ध का जिक 
किया गया है! इस युद्ध में भी कृष्ण ही त्रिजयी होते हैं। इनकी 
बिजय का तासयें ग्रवश्य ही शैवमत का वैष्णंबमत दाय दम 
दिए जाने के काल का इतिद्वास ही है ॥ 
मदहामारत के ऋष्ययन से भी स्पष्ट हो जाता है कि उस काच 
के सब देवताओं में ओछठ विप्यु द्वी माने गये हैं। बहुत गंभीर 
समस्याओं के था उपस्थित होने पर सब लोग उनकी ही शरण में 
जाते हैं, और वे सबझा व्राण करते हैं । उन्हें देयाधिदेव? कद्ा 
गया है। इन्द्र तक उनकी ही पूजा करनेयाले ऋलाये गये हैं। 
उसी ऐिप्यु के शआपत्ार रहने के कारण धार्मिझ अथप्ा 
विश्वास-संरंधी मामलों में श्रीरृष्ण द्वी उस काल में स्योरि माने 
जाने लगे थे | 
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तत्कालीन राजनैतिक मंडली में भी कृष्ण कम ऊँचा स्थान 
नहीं रखते थे। मागवत के अनुसार “उस समय याददों में एक सौ 
एक कुल थे। उन यादवों वी प्रम॒ता का प्रमाण साक्षात्‌ दुरि 
हुए हैं। उन्हीं के अनुगत होने से यादत्रों का ऐसा अपृर्व अम्युदय 
हुआ ।!१ 

महामासत में भी राजतय यज्ञ के अवसर पर धर्मराज युधिष्ठि 
भीष्म खितामद से पूछते हं--'पितामह, कृपा करके बतलाइये, इन 
समागत सज्जनों में हमलोग सत्रसे पदले किसवी पूजा करे ! 
आप किसे सबसे श्रे 5 और पूजा के योग्य ससमते हैं ?? 

भीष्म उत्तर देते हँ--“घमंराज, ४प्वी में यदुवंश-शिगेमणिि 
अगवान श्रीकृष्ण ही सबसे बढ़कर पूजा के पात्र हैं। क्या तुम नहीं 
देख रहे हो कि उपस्यित सदस्यों में मगवान श्रीकृष्ण श्रपने तेज, 
बल और पराक्रम से बैंसे ही देदीप्यमान हो रे दें, जेसे छोटे-छोटे 
तारों में भास्कर भगवान सूप! जैसे तमसाछन्न स्थान सूर्य के 
शुमागमन से और वायुद्दीन स्थान वायु के संचार से जीवन-ज्योति 
से जगमगा उठता है, बैसे ही भगवान भ्रीक्षप्ण के द्वारा हमारी सभा 
आइलादित और प्रकाशित हो रही है |? मीप्म की आज्ञा मिलते ही 
पतापी सदृदेव ने विधिपू्वक श्रीकृष्ण को अ्रध्यंदान किया और 
ओकृष्ण ने शास्त्रोग॒तत विधि के अनुसार उसे स्वीकार किया | 


पांडवों का पक्ष ही “पर्मप्ठः था; इसलिये कृष्ण को हम 
उनका ही सलाइकार देखते हैँ । उनकी सलाह से पांडवों की ओर 
से अन्यायाचरण भी हुए. हैं, पर उन स्थानों पर भी उनके हारा 
अनुप्रेरित अन्यायाचरण को उनका अलौकिक चरित्र ही बतलाया 
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श्ध्र हमारा देशः 
गया है। कृष्ण के पन्न में रहने से ही पांडवों की युद्घ में विजय 
भी हुई थी। भारत-युद्घ की भयानक रण-नदी को पार करनेवाले 
कृष्ण दी उसके “चतुर माँग? कहे गए हैं। कृष्ण के इस महान 
व्यक्तिब का खयाल करते हुए जिस युग में वे हुए ये, उसे 
कुरंण का युग? भी कहें तो ऐतिहासिक दृष्टि से अविशयोक्ति नहीं 
द्ोगी । 
वें ही कृष्ण जय सब मामलों से श्रपना दवाथ सुमेटने लगते हैं,, 
तत्र चाये तरफ विनाश विय आने लगता है। जैसे ब्राँस के बन में 
आपस की रगड़ से उयन्न प्रचंड अ्रम्ति से सारा वन भस्म हो 
जाता है, वैसे ही आपस की स्पर्धा ( लाग-डाँट ) से उत्पन्न कोध से, 
कृष्ण की साया से मोहित, ब्द्य-शापग्रस्त यदु्कंश का बिनाश हो 
गया |? तब्र भगवान कृष्णचन्द्र ने मी मौन धारण कर लिया। 
वे एक पीयल के पेड़ के मीचे जा बैठे | वहीं एक व्याधा ने उनके 
चरगो को ताकफर बाण चलाया। बाण लग गया। कृष्ण ने 
अपने सारथी से कहा--मेरी छोड़ी हुई द्वारकापुरी समुद्र में डूब 
जायगी । अपने-अपने परिवार को लेकर मेरे माता-त्रिता सक्ित 
अजुन के साथ सत्र लोग इन्द्रप्रत्थ चले जायें ।? तत्र श्रीकृष्ण ने 
परधाम गमन किया | 

उसी समय से महामारत के सत्रसे महान्‌ योदूधा--अ्र्भु न 
की शक्ति भी क्षीण हो गई। युधिश्टिर के सामने उपध्यित होकर वे 
विलाप करते हैं---'कृष्ण की रोज्ञद सदस्न ब्लियों को लेकर में 
आ रदा था, | राह में नीच गोषों ने एक अबला स्त्रीकी तरद 
मुझे देश दिया । हा, वद्दी यह गरांडीय-धनुप्र है, वे दी ये अमोष 
बाण हैं ! दद्ी रथ और वे ही घोड़े हैं | वी योद्घा भी मैं हैं, मिसे 
अड़ेनबड़े राजा सिर नवाते थे। घर देखिये, एक कृष्ण के बिना 
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सब्र उसी तरद प्रभावटीन दो गए, जिस प्रकार राज़ में मंत्र पढ़कर 
विधिपूर्धक भी किया गया इबन अथवा ऊसर में श्रच्छी तरद जोत- 
कर भी वोया गया दीज़ निष्फल छोता है ७ 

द्वारका से झाते समय राद में जंगली आभीरों के आक्रमण 
का अज्ञु न को स॒झावला करता पडा था, तब अज्ुन ने साथ लाये 
यादबों को छिउ-फूट--शाल्य देश, सरस्वती नदी पर तथा कुछ को 
इन्ट्रप्रस्थ में बसा दिया। 

कृष्ण के वियोग से पांडव भी विरक्त हो गए.।। ये. केबल एक 
बस्तर पहने, निराशर, मौग, बाल खोले, अपने को जड़, उन्मत्त, 
पिशाबग्रत्त-सा दिखलाते हुए उत्तर दिशा को चज्ञ दिये, जा 
पहले और मद्दात्मा लोग भी जा चुके हैं। उन्होंने न किसी की 
ग्रोर देखा न भाई, त्री आदि किसी फे साथ आने की पत्ीक्षा की । 
करे आदमी की तरद वे मैसे किसी वी जात सुनते ही न ये । हृदय 
में पम्रह्न या ध्यान करते हुए राजा युधिव्रिर उसी ओर चले, 
जिधर जाकर कोई नहीं लौटता १ 

कृष्ण के परधाम-गमन के दिन से ही हसारे देश के इतिहास 
में युगान्तर उपस्थित हुआ | आयं-जीवन के उज्ज्यल 'वैदिक 
काल? की परिसमाप्ति उसी दिन हुई | ऐतिहासिक उसी दिन से 
डापर की समामि और कलि का थारंभ गिनते हैं। कृप्ण के साथ- 
साथ उनका बह युग भी चला गया। बह भी वही--जहाँ से फिर 
कोई नहीं लौय्ता | 


